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: दो शब्द 


भारतवर्ष की स्वतंत्रताप्राप्ति के बाद अन-साधारण का ध्यान अपने श्रतीत 
की ओर स्वतः आकर्षित हो रहा है और सभी भारत के प्राचीन गोरव तथा 
संस्कृति के विषय में जानने के लिये उत्सुक हैं । हिन्दी में ऐसी पुस्तक की 
कमी रही है' जो भारत के सांस्कृतिक विषयों पर प्रकाश डालती । इस पुस्तक 
के द्वारा इसी कमी को दूर करने का प्रयक्ञ किया गया है । यद्यपि प्रत्येक विषय _ 
पर एक स्वतंत्र पुस्तक लिखी जा सकती है, तो भी उसकी गम्मीरता को ध्यान 
में रखकर संक्षेप में सभी अंगों का विवरण उपस्थित किया जा रहा है | 

यदि संसार का प्राचीन इतिहास देखा जाय, तो सबको श्ञात हो: 
जायगा कि भारतवर्ष सभ्यता की चोटी पर पहुँच चुका था। जितने: 


देश समभ्यः कहे जाते थे, सभी ने इसी से कुछ सीखा। भारतीय ग्रंथों की: 
. बात तो दूर रही, मुसलमानों के हदीस तथा कुरान की टीका. तक में इस देश' 


को जन्नत ( स्वर्ग ) कहां गया है । उस प्रसंग में हजरत आदम की कथा” 
कही जाती है जो स्वर्ग से निकाले जाने के पश्चात्‌ जन्नत निशान यानी स्वगेः 
तुल्य मारत में उतारे गये थे। इसका नाम हिन्दुस्तान लिखा मिलता है। 
मीर आजाद बिलग्रामी ने भारत के बारे में जो वर्णन दिया है, उसमें यह 
कहा गया है कि स्वर्ग से आदम पहले जन्नत निशान भारत में ही उतरे॥ 
यहीं पर उनको ईश्वरी श्रादेश मिला। इन सब बातों के जान लेने पर 
किसी को हिचक नहीं होगी कि सबसे प्राचीन तथा सम्य देश भारत 
ही था। पाठकगण शअ्रगक्ते अ्रध्यायों में इन्हीं बातों का संक्षित विवरण 
पायंगे। पुस्तक में विवादपूर्ण बातों का समावेश नहीं किया गया है। 
इसके पढ़ने से भारत की महत्ता का परिचय मिल' जायगा, यह भी समर में 
अर जायगा कि पुराणों में भारत का जीवन सुरलोक से भी सुखकर क्‍यों 
दर 


कहा गया है । 


ह 


( ख ) 
गायन्ति देवा किल गीतकानि 
धन्यास्तु ते भारत भूमि भागे 
स्वगीपवर्गस्थ. च हेतु. भूते 
भवन्ति भूयाः पुरुषाः सुरत्वात्‌ । ञ 
इस पुधतक के सम्बन्ध में दो-चार शब्द कहना अनुपयुक्त न होगा । 
भारतीय संस्कृति के विषयों पर» कुछ लिखने से पूर्व प्राचीन भारत की 
राजनैतिक अवस्था का वर्णन आवश्यकता सममकर ऐतिहासिक प्रष्ठभूमि 
के नाम से एक अध्याय जोड़ दिया गया है। संक्षिप्त रूप से मोहंजोदड़ो से 
सेकर बारहवीं सदी तक के थुगों का कालक्रम के अनुसार वर्णन उपस्थित 
किया गया है| संस्कृति के प्रत्येक पहलू पर तद्विषयक सम्पूर्ण ज्ञान को सूक्तम 
रूंप में रकखा गया है और प्रधान बातों पर जोर दिया गया है । इस पुस्तक 
में उन विषयों के क्रमिक विकास को ध्यान में रखकर काल-विभाग के अनुसार 


विषयों का प्रतिपादन मिलेगा। यों तो सभी विषयों के वर्णान के लिये 
स्थान-स्थान पर सब प्रकार की सामग्री प्रयुक्त की गयी है तो भी अन्त 


में विदेशी यात्रियों के यात्रा-विवरण को प्रथक अध्याय के रूप में एकत्रित 
कर दिया गया है। इस प्रकार भारतीय संस्कृति के किसी भी अंग को 
अछूता नहीं छोड़ा गया है । यदि जनता ने इसको अपनाया, तो भविष्य में 


“शरतीय संस्कृति का इतिहास” नामक ग्रंथ में सभी बातों का विशद वर्णन ' 


किया जायगा। 


जय भारत, जय भारती 
--लेखक 
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भारत का प्राकृतिक विवररँ 


ससार .म. मनुष्य तथा प्रकृति का अत्यन्त 'घनिष्ठ सम्बन्ध 
हैं । इत दोनों के पारस्परिक क्रिया .तथा प्रतिक्रिया का वत्तांत ही 
मनुष्य का इतिहास हे। मानव का इतिहास प्राकृतिक प्रभावों का 
अनुसरण. करता हूं । भौगोलिक परिस्थिति मानव इतिहास की प्रेरिका 
शक्ति है। भारतीय: इतिहास का भी. प्राकृतिक या भौगोलिक परि- 
स्थिति से गहरा सम्बन्ध है । भारतीय संस्कृति और ऐतिहासिक 


. घटनाओं का परिवर्तन भौगोलिक कारणों से होता रहा । भारतीय 


गोरव की अमर. कथा को पूर्णतया समभने के लिए इसके प्राकृतिक : 
विवरण पर ध्यान देना परमावश्यक है । इसी भावना को लेकर 
(“सुजलां सुफलां मलयजशीतलां शस्यद्यामलां ” की वास्तविकता को 
प्रमाणित करने के लिए) भारत की भौगोलिक परिस्थिति. का 
ज्ञान आवश्यक प्रतीत होता है. । उदाहराणार्थ मराठा. इतिहास को 
लीजिए। महाराष्ट्‌ की पहाड़ी परिस्थिति का प्रभाव उसके इंतिवत्त 
मे सवंत्र दष्टिगोचर ह । शिवाजी का चरित और उनकी शासन- 
शली तो महाराष्ट की भौगोलिक बनावट पर ध्यान दिए बिना 
समभ ही में नहीं आ सकती.। दक्षिण भारत में भारतोय संस्कृति 


- का संरक्षण अधिक हो पाया क्योंकि वहां की भौगोलिक बनावट ही 


ऐसी हे । भारतीय गौरव को बढ़ानेवाली कितनी वस्तुएं विन्ध्य 
मंखला से दक्षिण में ही पायी जाती हूँ या मध्य-भांरतीय' जन-शन्य 


स्थानों में सरक्षित हैँ । भारत की ऊंची आध्यात्मिक संस्कृति 


को छोडकर भौतिक सभ्यता का विकास और जीवन-संग्राम तो 
भोगोलिक परिस्थिति पर ही निर्भर है । 


/ “भारतवर्ष की स्थिति. भूमण्डल में बंड़े महत्त्व की हैं. । इसी - 


. स्थिति-के कारण संसार का सभ्यं समाज भारतंवर्ष से सदा परिचित 


३. भारतीय गौरव 


रहा । भारत स दूर देशों के छोग भारतीय विद्यालयों में शिक्षा 
ग्रहण करने आते रहे तथा अनेक जातियां बाहरी आक्रमण से बचने 


के लिए भारत में शरण लेती रहीं। जीवन के आवश्यक 


पदार्थ इतनी अधिक मात्रा में यहां से अन्य देशों को जाते रहे कि 
भारतवर्ष कमभूमि कहलाता था । इन समस्त बातों का यथार्थ 
' ज्ञान लाभ करने के लिए यहां के प्राकृतिक साधनों को जान 
लेना जरूरी है तथा भारत की स्थिति ठीक जानने के लिए 
'संसार का मानचित्र सामने रखना आवश्यक है । अधिक स्थल- 
समूह भूमध्य-रेखा के उत्तर में स्थित हे। भारत का अंतिम भाग इस 
रेखा से ५०० मील की दूरी पर हे तथा कक रेखा भारत के बीचो- 
बीच जाती हे (पद्चिम से पू्वें--मालवा से भध्य-प्रान्त, बिहार तथा 
मध्य बंगाल) । एशिया में भी भारत का स्थान मध्यवर्ती है । 
प्राचीन समय में प्रधान स्थल मार्गों का प्रारम्भ भारत से ही होता 
था, जिसका प्रमाण अन्य देशों के इतिहास में भी मिलता है । जलमार्गों 
में भी भारतवर्ष का स्थान केच्द्रवर्ती है । 

भारत एक विशाल देश है । यह हिमालय से लेकर कुमारी 
अंतरीप (उत्तर-दक्षिण) तथा काठियावाड़ से लेकर बंगाल (पश्चिम- 


पूवे) तक विस्तृत है । यहां पर हर एक प्रकार की भूमि, जलवायु, 


पदार्थ तथा वृक्ष इत्यादि पाए जाते हें । रचना के अनुसार इस 
देश को चार प्राकृतिक भागों में विभकत किया जा सकता हें-- 
(१) हिमालय तथा अन्य पवेत, . 
(२) उत्तर भारतीय मंदान, 
(३) दक्खिन का पठार, तथा 
(४) तंग तटीय मेदान । 


हिमाछय तथा अन्य पर्वत 


एशिया में पामीर की गांठ से चारों तरफ पहाड़ निकलते हूँ। 
द।क्षण-पूर्व में उस पर्वतश्रेणी से एक शाखा जाती हैँ, जिसे हिमालय 
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कहते हैं । इसका आकार तलवार के समान है । यह विशाल पर्वत 
सदा हिम (बफ) से आच्छादित रहता हैँ । यह संसार के पहाड़ों से 
कहीं अधिक ऊंचा हैं। वास्तव में यहां कई पर्वत-श्रेणिवां हैं । इनके 
बीच में दुर्गंभ हिमागार और डरावनी घाटियां हे । भारतवर्ष के 
उत्तर हिमालय परत ने इस देश को मध्य एशिया से अलूग कर 
दिया है । पश्चिम से पूरब (सिन्धु से ब्रह्मपुत्र तक) इसकी लम्बाई 
१६०० मील हे । गंगा के मैदान से तिब्बत के पठार तक हिमालय 
की चौड़ाई २०० मील हैँ । मुख्य रूप से हिमालय दब्द का प्रयोग 
सब से ऊंचे पहाड़ों की श्रृद्धुला के लिए किया गया है। किन्तु उस- 
श्वुद्धला के नीचे जो छोटे पहाड़ों की परम्पराएं फैली हें उन्हें 
हिमालय को निचली सीढ़ियां कहते हैं । वे भी इसी के परिवार में 
सम्मिलित हूं । चौड़ाई में फंले हुए पहाड़ नीचें से ऊपर तीन भागों 
में बांटे गए हें । 

(अ) बाहरी शखद्भुला, (ब) भीतरी श्वद्भुला, (स) गर्भ 
शद्भुला अथवा उपत्यकां । हरिद्वार से देहरादून 
- ब्रक पहाड़ियां, शिवालिक (व्यास व राप्ती तक) 
ओर नेपाल तराई की चूड़ियां, सब बाहरी श्ूद्धला के भाग 
हैं। इस श्रेणी पर कहीं कहीं हाथी तथा दूसरे स्तनधारी जोनवरों 
के पुराने ढांचे मिले हैँ | सम्भवतः यह कभी मैदान का भाग 
था । यह श्रेणी बालू तथा कंकड़ की बनी हैं । भीतरी श्युद्धला के 
पहाड़ गर्भ से. अछग हो कर इधर उधर मुड़ जाते हैं और कहीं 
समानान्तर हो जाते हैं। यह पचास मील चौड़ी है तथा ६००० 'से' 
१२/००० फुट तक ऊंची है । शिवालिक तथा भीतरी श्ह्लुला 
के बीच में खुले हुए मेंदान हैं जिनको परिचम में दून कहते हैं तथा 
पूर्व में द्वार कहते हें .। इसी के बीच में कासमीर, कांगड़ा, शिमला, 
गढ़वाल, कुमायूं , नेपाल आदि हिमालय की प्रसिद्ध और मुख्य बस्तियां 
है। भारत के गर्मी के स्थान--मंसूरी, नैनीताल, शिमला, दार्जिछिंग। 
आदि दहर--इंसी पहाड़ पर स्थित हैं। इस भीतरी श्द्भूला के सिर 


तीन श्रेणियाँ 
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: पर गर्भ श्रृद्धला के पहाड़ दीखते हैं । यह सिन्ध के. दक्षिणी मोड़ के 
अन्दर से प्रारम्भ होती हैं । यहां हिमरेखा सदा जमी रहती है । 
इस श्रेणी की औसत ऊंचाई २०,००० फूट है । अधिक-चोटियां पांच 
मील सें भी ज्यादा ऊंची हें । इस श्वद्धुला में नंगा पत, कंदांरनाथ, 
बद्रीनाथ, ननन्‍्दा देवी, धौलागिरिं, गौरीशंकर:तथांकांच्रन>जंघां आदि 
पहाड़ हैं। इन पर्वतों पर चढ़ने के लिए संसार के विभिन्न देशों से साहसी' 
व्यक्तियों का दल आया, भारत से, भी. एक गिरोह गया परन्तु 
अभी तक कोई भी गौरीशंकर की चोटी तक पहुंचन सका। यह 
श्रेणी मैदान से '१०० मील की दूरी पर हैं । यह पहाड़ बीच में. टूटा 
हुआ है, जिससे 'कई नदियों की घाटी के रास्ते बने हें। भारतवर्ष 
की मुख्य नदियों में से चिनाब, यमुना आदि हिमालय की गर्भ-शद्धला 
से निकलती हैं। सतकूज, गंगा, घाघरा और कोसी आदि नवियां 
ऊपर से इस श्रेणी को काट कर उतरती हें। यद्यपि इस पहाड़ पर 
बस्तियाँ नहीं हैं, पर उन नदियों की घाटी आरपार तक आबाद ह। 
हिमालय के पूर्वी भाग में यह श्रेणियाँ बहुत ही पास, पास हैं, इसलिए 
उनके बीच में तंग घाटियाँ हैं। परन्तु पश्चिमी भाग में (काश्मीर 

) ये शद्भुलाएं कुछ दूर दूर हो गयी हैं । इनमें चौड़ी घाटियाँ 
सुन्दर भीलें और हिमागार बन गए हैं। यही कारण है .कि करावमीर 
प्रदेश अपनी सन्दरता के लिए जगत प्रसिद्ध है । कास्मीर: में यें. 
खद्भलाएं पीर पंजाल, जास्कर तथा कराकोरम के नोम से प्रसिद्ध 
हैं। इसी कराकोरम श्रेणी के दक्षिण-पश्चिम: में कैलाश: श्वद्धला. है 
जो सुप्रसिद्ध केलाश पर्वत के नाम से विख्यात हूँ जहां प्र संसार के 
सब से भारी ग्लेशियर रहते हूं। . 


हिमालय की बड़ी शद्धूला भारत के . पूर्वी छोर .तर्क बेंढ़ गई 

है। भारतंवासी लौहित्यं को पूर्वी सीमा -मानेतें हैं ॥ आसाम (प्राचीन 
उत्तरी पूर्वी *मरूप) से हिमालय के. पूर्वी - बढ़ाव॑ ने अपनी 

: शाखांएँ .  एक-बांह--पतेकोई ओर नागा-दक्षिण पश्चिम तक 
फैला दी है । वहाँ से छुगाई और चंटगांव (बंगाल) की पहाड़ियों' 
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ने समद्र तक पर फ़ैलाया हे । नागा की एक शाखा--गारो, खंसिया 
और जयन्तिया पंहाड़--ने अपनी बाँह भारतीय मेदान में फला दी हैं 
और आसाम में ब्रह्मपुत्र और सुरमा की घाटियों को अलग करती है। 


हिमालय से पश्चिम्त में पामीर की दक्खिनी सीमा, हिन्दूकुश पर्वत 


उत्तरी पश्चिमी हैं। यह हेरात (अफगानिस्तान) तक--कोहेबाबा 

शाखाएँ और बन्देबाबा पर्वतों तक--एक ही झंड्डला हें । 
पंजाब के .पश्चिम में सुलेमान पहाड़ उत्तर . से दक्षिण को चला 
गया है और सूल्लेमान की चोटी ११,३०० फुट ऊंची हूँ । सुलेमान .. 
के दक्षिण तथा सिन्ध प्रान्तः के पश्चिम में किरथर या हाला पव॑त ह, 
जिसकी शाखाएं समुद्र तक चली गयी हें । अफगानिस्तान की पूरब 


तरफ काबल नदी हिन्दूकुश के सब धाराओं--कुनार, पंजकोटा और 


स्वात--को सिन्ध में ले जातो हैँ । इस प्रकार भारतवर्ष हिमालय 
और उसकी पूर्वी व. पश्चिमी शाखाओं से घिरा हूं । 


हिमालय की श्रेणियों को पार करना कठिन काम है । पहाड़ी 
कल प्रदेश के मार्ग अत्यंन्त दुर्गंम होते हें । सड़कों के स्थान 
पर केवल पणगडंडियां होती हैं। जो मार्ग पहाड़ की 
रीढ़ पर से होकर जाता हैँ उसके भिन्न भिन्न नाम विभिन्न स्थानों 
में पाए जाते हैं। उसको अफगानिस्तान में कोतल, कांगड़ा में जोत 
कमाय में घाटी और तिब्बत में ला कहते हैं । महाराष्ट में भी उस गदेन 
के रास्ते को घाट कहते हूँ । परन्तु पर्वतों के अन्दर (आरपार) होकर 
जाने वाले मार्ग को दर्रा कहते हैं। हिमालय में यात्री को बरफ काटकर 
मार्ग बनाना पड़ता है तथा' नदियों की गहरी घाटियों को पार करने 
के लिए रस्से का पुल (लक्ष्मणं भूला लोहें-का पुल है ) बनाना पड़ता 
हैं । यह सब को विदित है कि सीमांत के रास्तों का देश के इतिहास पर 


“बड़ा प्रभाव पड़ता हें । हिमालय में प्रब, उत्तर, उत्तर-पश्चिमी तथा 
"पद्चिमी भागों में दंरे है । आंसाोम तथां बंगांल' से जाने वाले मार्ग को 


पूरब का दर्रा कहते हूँ । इनमें चिन्डविन घाटी तथा मणिपुर के मार्ग 
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से भारत तथा चीन के बीच व्यापारिक सम्बन्ध था । आसाम के इतिहास 
में इसके अनेक प्रमाण मिलते हें जिनसे ज्ञात होता हैँ कि ईसा के पूर्व 
२०० वर्ष से चीन तथा भारत में आना जाना इस माग से होता रहा । 
चुम्बीघाटी से हो कर तिब्बत में सदा लोग जाते रहे तथा व्यापार भी 
'होता रहा | मंगोलिया से मंगोल जाति ने भी इस मार्ग से भारत पर , 
आक्रमण किया था। इससे बर्मा के निवासियों में मंगोल की प्रधानता 
ज्ञात होती है । मध्यकाल में भी तिब्बत के पठार से चीन व तिब्बती 
जातियों की बाढ़ उतरी । उनमें शान मुख्य थे। बर्मा में शान रियासत 
का नाम उसी से पड़ा। चीन जाति इन्हीं सीमांत के रास्तों द्वारा 
सुरमाघाटी से हिमालय के उत्तरी छोर तक पहुंचती रही और उत्तरी 
भाग में तिब्बत से सदा सम्बन्ध रहा। श्रीनगर (काश्मीर) से लेह 
(लदाख) और कराकोरम दर से होकर पश्चिमी मध्य एशिया में जाते 
हैं जो भारतीय इतिहास में अत्यन्त प्रसिद्ध मार्ग था। इस मार्ग से हो 
कर भारत से मध्य एशिया का व्यापार होता था। धर्म॑प्रचांरकों ने 
भी इस मार्ग का अवलम्बन लिया था। मध्य एशिया के खोतान नगर 
तक जाने के लिए यह सुगम मार्ग था। चीनी यात्रियों के लिए यह 
प्रसिद्ध रास्ता था । फाहियान तथा छ्वेनसांग इसी मार्ग से भारत 
आये थे । पश्चिमी तिब्बत से भी इसी द्वारा भारत का सम्बन्ध बना 
रहा । यही कारण हे कि रूदाख के भाग को छोटा तिब्बत कहा जाता 
था । शिमला से आगे सतलज की कन्दरा से ऊपर दर्रा हे । बुद्धधर्म 
का संदेश भी इन्हीं दरों से होकर तिब्बत को गया। भारत कें उत्तरी 
पश्चिमी दरों का बड़ा महत्त्व हैं। सीमांत प्रदेश से होकर खेबर का 
मार्ग हैं। इसी दर्रा से भारतवर्ष में आये लोग आए (यदि उनका 
आदि स्थान मध्य एशिया माना जाय) । सिंकन्दर महान्‌ तथा उससे 
पूर्व जरजेस भी इसी मार्ग से सेना लेकर भारत के भीतर पंजाब में 
आए.थे। अश्योक ने इसी मार्ग से अपने दृत को यूनान और मिस्र भेजा 
था । इस सिलसिले में भारत की प्राचीन सीमा नीति के सम्बन्ध में 
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कुछ कहना यूक्तिसंगत मालम पड़ता हें। भारत में चन्द्रगृप्त माँये 
ने साम्राज्य स्थापित कर अपनी सीमा नीति को स्थिर कर दी थी । 
सेल्यूकस से सन्धि कर भारतीय सीमा पर स्थित भूभाग को भी उसने 
ले लिया ताकि दर्रा के बाहरी भाग पर भी शासक का अधिकार रहे। 
कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में सीमा पार करने के लिए पासपोर्ट की भी 
चर्चा की हे । अशोक ने उस नीति का पालन किया, अतएवं 
उसने तक्षशिला को प्रांत का केन्द्र स्थिर किया और .राज- 
कुमार उस प्रांत के गवर्नर पद को सुशोभित करते रहे। अश्ञोक स्वयं 
वहाँ पर गवनेर का काम कर चुका थां। मौर्यों के बाद कनिष्क ने 


सीमा के महत्त्व को समभ कर पुरुषपुर (पेशावर) को अपनी राज- 


धानी बनायी | खोतान से काशी तक राज्य विस्तृत होने पर भी 
उसी सीमा पर स्वयं रहना उचित समभा । उस समय (पहली सदी ) 

के बाद भारतीय नरेशों ने सीमा नीति पर ध्यान न दिया। गुप्तों का 
राज्य सारे उत्तरी भारत में फेला था परन्तु सीमा पर उनका ध्यान 

न था। यही कारण हैं कि हण लोग उस मार्ग से भारत में घुस 

गये जो गृप्त, साम्राज्य के पतन का एक कारण हो गये। .पूर्व मध्य 
काल में गृजर प्रतिहार के बाद किसी राजा ने विदेशी आगमन परदृष्टि 

न डाली । अरब वाले सिन्ध के मार्ग से भारत में प्रवेश कर गये पर 
विशेषकर उनका आना समुद्र से हुआ । ११वीं सदी में उत्तर पश्चिमी' 
प्रांतमें ब्राह्मण साही राजा शासन करते रहे जो सीमा.के महत्त्व को पूर्ण 
रीति से समभे रहें । सुबुक्तगीन के विरोध में जयपाल ने भारतीय 
राजाओं को निमंत्रित किया था पर सम्मिलित होने पर भी राष्ट्रीय 
भावना के अभाव में कुछ हो न सका । सीमा पर अधिकार रखने 
के महत्त्व को बिना समझे सीमित क्षेत्र में कार्य करते 
रहें । अन्त में वही हुआ | इसलामी सेनाओं ने इसी पहाड़ी मार्ग से 
होकर भारत में प्रवेश किया । अतएवं इस मार्ग की प्रधानता सदा से 
रही है । ब्रिटिश काल में भी इस मार्ग की रखवाली को जाती थी। 
लांडीखाना में किला तथा फौज का समारोह था। क्राबुल में दक्षिण 
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क्रंम और नटोची के दर हैं। ये व्यापार की दृष्टि से भी महत्त्वपूर्ण हैं). 
गोमल का रास्ता भी हिमालय के उत्तरी-पश्चिमी पहाड़ों में. स्थित 


हैं ।अब तो खेबर से भी गोमल की महत्ता बढ़ गयी है। यह गजनी 
(अंफगानिस्तान ) - के. सामने हैँ। इसके मुंह पर.डेरा इस्माइल खां 
दाहर. हैं। इसके नीचे बोलन का दर्रा हैं.। .क्वेटा शहर से 
इसकी फौजी नाकाबन्दी की' गयी हे ।. इसके द्वारा पठानं जाति का 
मूल घर--मोव्रघाटी--अफगानिस्तान के पठानों से.कट गया है. 


बोलन से. क्वेंटां.और खोजक जोत होकर कन्दहार और वहां से 


हेरात (अफगानिस्तान). का रास्ता. है। ब्रिटिश रेलपथ वहां से सींधा 
इंरान के पश्चिमी सीमा तक पहंंच गया है । 


हिमालय में प्रधान श्रेणी पर हिंमरेखाः सदा रहती .-है, अतएवं 
. उसी गर्भ-शूद्लूला.या उससे उत्तरी भाग से ही नदियाँ 


सिन्ध और उसीके पास से ही सर्तेलज, घाधरा आर 
ब्रह्मुपुत्र निकलती हूँ । मानसरोबर भील की स्थिति भी उसी स्थान 
पर हैँ. । सिन्ध और सतलज की तंरह चिनाब तथा व्यास भी समीप 


में हैं। गंगा नदी मध्यवर्ती श्रेणी के गंगोत्री से निकलती है। यमुना 


की मुख्य धारा जमनोतरी से प्रारम्भ होती हैं। इसके तथा सतंलूज 


की पूर्वी धारा के बीच में बंदरपूछ पंव॑त है जिसके पूर्व गंढवाल 


प्रंदेश में. गंगा. की संब धाराएं (अलकनन्दी, भागीरथी आदि.) हैं। 
भागी रंथी कां श्रोत हिमालय की गर्भ-शूद्धुला में तथा जा क्लवी पीठ 


पीछे हे। अलकनन्दा की दो धाराएं, धौली गंगा तथा विष्णु गंगा, 


जोशी मठ पर मिली हैं। वह घाटी हिमालय के ठीक गर्भ में हैं, 
जहां बदरिकाश्रम क्री घाटी है। रामगंगा और कोसी “गंगा के पूर्वी 
भांग के नीचे से निकलती हैं। अलमोड़ो-की बस्ती कीसी की घाटी 
के ऊपर स्थित हैं। सरयू नाम की एक नदी काल्‍पी से मिली है | जंस्कर 
श्ुद्धलां में घाघरा का शभ्रोत॑ गंगा के ऊपर है ।“दों- सौ. मील तक 


गैंगेंगा 


निकलती हैं| इसकी प्रंधान श्रद्धुला के उत्तरी ढाल से 


हि मा 


जा 
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तथा स्वयं कालपी भी हैं । घाघरा -की घाटी होकेर केछाश मानसरोवर 
की यात्रा की जाती है । धौलागिरि तक नेपाल राज्य का पश्चिमी 
भाग है और.धौलागिरि से नीचे राप्ती का श्रोत है। यहीं से गोसाई 
थान तक गण्डक की धाराएं फंली हें | नेपाल के उत्तर पूर्वी छोर पर 
कांचनजंघा: है और उसके पूरब हिमालय का पानी गंगा के बजाय 
ब्रह्मपुत्र में जाता है| ब्रह्मपुत्न में अनेक धाराएं हैँ जिसमें मनास 
प्रधान है और जो हिमालय के गर्भ-शद्भूला से निकली हूँ ।, इस 
घाटी से होकर तिब्बत को रास्ता गया हैँ । इस. प्रकार हिमालय 
भारतवर्ष की मख्य नदियों का श्रोत हैं । 


हिमालय के हिमागार में तो कोई वनस्पति नहीं होंती परन्तु 
पैदावार और. गीचे उतर कर हिमालय पर कोणंधारी वक्षों के जंगल 
धन-सम्पत्ति . मिलते हें जिनमें चीड़ और देवदार के पेड़ अधिकता 
पाए जाते हैं । बाहरी श्ूद्धूला पर टीक तथा साल के वृक्ष 
उगते हैं। यहां पर भाभड़ या सवई नामक घास पदा होती हे जो . 
कागज बनाने के काम आती है । इनके अतिरिक्त शिवालिक की 
घाटियों में नेपाल व आसाम तक धान पेदा किया जाता हैं । 
काश्मीर तथा कृमायं के भागों में सेव, अंगूर, अनार, अखरोट, . 
बादाम व खुमानी आदि फल भी पेदा होते हें। दवा-सम्बन्धी अनेक 
प्रकार की जड़ी-बूटी भी हिमालय में पेदा होती हें। यही कारण 
हैँ कि संसार में गंगा का पानी सब से अधिक वेज्ञानिक बतलाया 


गया हैं । इनके अलावा खनिज पदार्थ भी.हिमालय में अधिकता से 


पाए जाते हैं । भारत में सोना सिंन्‍ब नदी के रेत में छोटे छोटे कणों 

के रूप में मिलता है। नेपाल तथा काश्मीर की घाटियों .में पीट 

और कांगड़ा हिमालय) में स्लेट बहुतायत से पेदा होता हे। सिकम 

तथा गढ़वाल में ताम्बा पाया जाता है। उत्तर भारत में हिमालय 

से तमक और लहाखं से सुहागा व॑ गंधक निकाला जाता हैं। 

इनके अतिरिक्त पश्चिम तंथा .: पूरी शाखाओं, आसाम. आदि 
कोयला तथा तेल की खानें हें । हिमालय से जिन॑ वर्दियों 
भा० २ 
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में जल का प्रपात है (जैसे व्यास) उनसे सफेद कोयला (जल-शक्ति) 
पैदा किया जाता हैं | इस प्रकार हिमालय वनस्पति तथा खनिज 
पदार्थों का भी घर दिखाई पड़ता हैँ। संक्षेप॑ में कहा जा सकता 
है कि हिमालय से भारतवर्ष को अनेक लाभ हैं । मानसून हवा को. 
रोक कर पानी बरसाना तथा उत्तरी ठंढी हवा को न आने देने का 
महत्त्वपूर्ण कार्य भी हिमालय ही करता है । बाहरी शत्रुओं के आक्रमण 
को भी वह यथासम्भव रोकता हैं। वनस्पति का घर और नदियों 
का उदगम-स्थान हिमालय हैँ जिसके कारण भारत सुहावना तथा 
हरा-भरा दिखलाई पड़ता हैं । इसमें भारतवासियों के लिए 
स्वास्थ्य-वद्ध क स्थान भरे पड़े हें । 


भावर 


हिमालय से दक्षिण तथा उत्तरी मैदान के बीच भूभाग को 
भावर कहंते हें। वहां पर हिमालय श्रेणियां आरम्भ होती 
हैं। वहीं पर असंख्य धाराएं कंकड़ पंत्थर का ढेर एकत्रित कर देती 
हैं। इस तरह कां पथरीलां ढाल एक सिरे से दूसरे सिरे तक फैला 
हुआ है | छोटी छोटी नदियों का पानी इस कंकड़ के अन्दर छिप 
जाता हे । पानी से इस भाग में बंड़े बड़े पेड़ पेदा हो आते हें परन्तु 
खेती और आबादी 'के लिए यह स्थान अनुपयुकत है। भावर की 
. पृथ्वी मंदान में मिले जाती है । यहां पर भीतर का पानी ऊपर की 
'ओर उठ जाता है और वह स्थान दलूदली हो जाता है | ऊंची घास 
तथा पेड़ घने हो जाते हें । इस भाग को तराई कहते हें जिसमें 
पीलीभीति, बहराइच, बस्ती, गोरखपुर और चम्पारण के जिले 
सम्मिलित हूँ । यहां पर आजकल धान तथा गन्ना की फसल अच्छी 
होती है। भारतवर्ष में गन्ना से शक्कर अधिकतर इसी भाग में 
तेयार किया जाता हु । तराई के जिछ स्वास्थ्य के लिये सुखद 
नहीं होते । 
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उत्तरी मंदान 


उत्तर भारतवर्ष एक विस्तृत समतल मैदान है । इसी मैदान के 
पश्चिमी भाग (पंजाब, संयक्‍त प्रांत) का नाम प्राचीन समय में 
आर्यावते या ब्रह्मावत्त था.। आये लोगों ने सर्वप्रथम यहीं निवास 
करके वेदों की रचना कीं । इसी मैदान में भारतीय प्राचीन 
भग्नावशेष मिले हैं जिन पर इतिहास का निर्माण होता है । खुदाई 
के कारण उन खण्डहरों का पता चला है जहां प्राचीन समय में 
आये लछोग निवास करते थे । सभ्यता का उदय पहले पहल गंगा- 
सिन्ध की घाटी में हीं हुआ । “प्रथम प्रभात उदय तब गगने, 
प्रथम सामरव तव तपोवने” का उल्लेख इसी भाग के लिए किया 
गया है । अनेक ऐतिहासिक प्रसिद्ध स्थान मोहंजोदारों तथा हरप्पा, 
मथुरा, सासरनाथ, पाटलिपुत्र और नालुंदा--इसी भाग में स्थित 
हैं। इस विशाल मेंदान को नदियों के दो जल सींचते हँ--सिन्ध 
तथा गंगा। यही कारण हें कि उत्तर भारतीय क्षेत्र को सिध-गंगा 
का मैदान कहते हें । दोनों पानियों का निकास प्रायः एक ही स्थान 
से हे । परन्तु मैदान में आकर दोनों नदियाँ अलग अलग हो जाती . 
हैं। इसका कारण यह है कि दिल्‍ली के समीप को भूमि २,००० फुंट 
ऊंची है और जल-विभाजक का काम करती है. । यह भाग सूखा 
हैं । यही पुराने समय का क्रुक्षेत्र हे जहां पर महाभारत संग्राम 
हुआ था। उस भूमि का इतना फेलाव है कि मध्यकाल में भी युद्ध 
इसी भूमि पर हुए । इसे आजकल पानीपत का मेदान कहते हें । ' 
बाबर, अकबर तथा बालाजी बाजीराव ने इसी स्थान पर युद्ध 
किया । यह मंदान हिमालय से लाई हुईं मिट्टी से बना है 
जो सिन्ध से आसांम तक विस्तृत हे। इसके दक्षिणी भाग में 
विन्ध्या की पहाड़-श्रेणियाँ स्थित हें। जिनसे तीन मार्ग दक्षिण 
कीं ओर जाते हैं । .इन्हीं तीनों मार्गों से होकर उत्तर 
से दक्षिण भारत पर आक्रमण होते रहे। इन्हीं स्थानों पर सेनिक 
संरक्षण के लिए किले बनवाए गए थे। दिल्‍ली का किला, फतेहपुर 
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सिकरी, चुनार तथा इलाहोंबाद के किले जीवित उदाहरण हैं। 
आजकल भी.रेल का मार्ग दक्षिण भारत के लिए इन्हीं . रास्तों 
से होकर निकाला गया हैं. । है, 5 हे 


मंदान नदियों की लाई हुईं मिटटी से बना है , जिसकी गहराई 
प्राय: एक हजार फुट हू । मंदान की चौड़ाई १००.मील से अधिक 
हैं। इस. विशाल मंदान -में कुक़ड़ को छोड़ कर पत्थर का नाम नहों 
हैँ पर मिद॒टी मुछायम हे..ऊंचे. भाग को बोगर कहते हें तथा नीचे 
भाग को खादर या कछारपकारते हें। गंगा सिन्ध का डेल्टा खादर 
का हो अंग है। जसा. कहा गया है कि. जल-विभाजक से सिन्ध 
: तथा गंगा का ढाल पथक॑ हो गया.। . गिलंगिट के पांस सिन्‍्ध 
दक्षिण-पश्चिम को मुंड़ जाता हैँ । पंजाब का बड़ा भाग नदियों 
द्वारा बना कछारी मंदान या दोआबा हुं । काबुल .और. स्वात 
नदियों के द्वारा हिन्दूकुश का पानी भी अटक के पास सिन्ध नद. में 
आता हूँ तथा भेलम, चिनाब, रावी, व्यास और सतलज से पूरा प्रांत . 
सींचा जाता हूँ। नदियों के पास खादर की जमीन अच्छी नहीं हैं, 
पर बाँगर की जमीन उपजाऊ: है | अत: दोआबा की उपजाऊ जमीन 
में नहर निकाली गयी- हें। यहां के अधिकतर लोग खेती करते हें, 
डील-डोल में. लम्बे तथा मजबूत होते हें । फौज में अधिक संख्या में 
ये लोग भरती किए जाते हैं 


पूर्वीभाग में मुख्य नंदी गंगा हैे। इसकी लम्बाई १५५० मील 
हैं । आरम्भ में यह भागीरथी कहलाती हैँ । टेहरी से नीचे अलकं- 
नन्‍दा मिलती हैं । हरिद्वार से गंगा नामकरण होता हैँ। यहीं से यह 
मदान में प्रवेश करती हैं। इसका मार्ग प्रव की ओर होता है; लेकिन _ 
राजमहल की पंहाड़ियीं से यह दक्षिण 'कीः ओर मुड़ती है। ग्वालंदो 
(बंगाल) के: पास ब्रह्मपुत्र इसकी एक शाखा पद्मां में मिलता हैं। 
इसके पश्चात 'गंगां की, अनेक धाहाएँ: हो. जाती हें- जो .सुन्दरबंत 
का डेल्टा.बनाती हैं ।:इसकी' मुहैय धाराओं: में मेप्रनां, पत्नी तथा 


भारत: काप्रकृतिक-विवरणं १ 


हुगली हैं । गंगा. नदी मेदान में बहुती-हुई अपनी झाखाएँ भी साथ 
लेती चली आती है । दाहिने किनारे की मुख्य सहायक नदियों में 
यमुना तथा सोन हैं। रामगंगा ज़था गोमती बायीं ओ३-से गंगा में 
मिलती. हैं:। घाघरा नदी भी सतलज़, सिन्ध तथा ब्रह्मपुत्र की तरह 
हिमालय के उसी स्थान से;त्तिकलती-है ।घाघरा में नेपाल के-बाहर॑ 
सारदा तथा राप्ती, बाई ओर से.मिलती हैं । गंडक भी एक सहायक 
नदी हैं. । नागपुर के पठार से. दामोदर भी हुगली में मिल जाती. है । 
भारत में गंगा नदी सबसे .पवित्र मानी जाती. हे। प्राय: उत्तरी 
भारत के सभी तीर्थ इसकी घाटी में स्थित हैं। जैसे ही मंदान 
में पहुंचती है वहां हरिद्वार नामक नगर है । प्रयाग तथां काशी 
गंगा के किनारे स्थित हें | अयोध्या घाघरा तथा मंथुरा यमुना के 
किनारे बसाये गए हैं। इसी घाटी -में बौद्धों के तीन तीर्थे-- 
रूम्मनदेई। सारनाथ और कुशी नगरं--हें । प्राचीन काल की (यानी 
१२०० ई०: तक) प्रसिद्ध नंगरी पाटलिपुज-(पटना) तथा कान्य- 
कब्ज (कन्नौज) इसी की घाटी. में रही जो. ईसा पूर्व संदियों से 
१२०० ई० तक क्रमशः भारत की राजंधानी बनी रही। अत: इसे 
भाग की महत्ता अधिक है। गंगा की सबसे बड़ा. सहायक नद 
ब्रह्मपुत्र है । यह. १८०० मील .लम्बा है। .यह .मानसरोवर, के : पूर्वे 
में कैलाश से निकलता हैं । यह नद पवेत में दिहांग..कहलाता हूं। 
यह आसामे में ४५० मील तक ठीक पश्चिम की ओर बहता हू और 
ग्वालंदो के पास. गंगा की शाखा: में मिल जाता हैं । इस प्रकार. इस 
मंदान में नदियों ,का. जाल बिछा है.। . .,. :. 
उत्तरी मंदान पेदावार के लिए:, संस्ार-प्रसिद्ध  हूं।. पज़ाब्- में: 
सुन्दर गेहूं और:बिहार, बंगालमें धान-ओर-:जूठ .पेदा, होते: 
ह। यही कारण हु. कि बंग्राल म॑.जूट के मिल अधिकतासे 
पाए ज़ातें हैं।ःसंसार में जूट का.सबसे ज़्यादा भाग़ पूवी,बंग[ल:में ही 
पैदा होता है ॥/दामोदर नदी. की घाटी में क्रो यूढ्ा तथा,लोहा की बहुत 
बड़ी:खान, है ;। खेंती की सुगमता तथा ख़तिज.पैदावार की अधिकता 


प्रदावार 


१९ ..... भारतीय गौरव॑ 


से यह भूमि स्वर्ग की तरह सुख देनेवाली हू । यही कारण है कि 
भारतवर्ष पर सदा से शत्रुओं का आक्रमण होता रहा । इसी स्वर्ग 
भूमि में देवता भी रहना चाहते थे । इंसवी पूर्व में ही सिकन्दर ने 
इसे अपनाने का प्रयत्न किया । इस्लाम धर्म के माननेवालों ने बाहर 
से आकर इसे जीत कर भोग किया और बाद में विदेशी इस 
पर शासन करते आ रहे थे। संसार में इस मंदान की आबादी अधिक 
समभी जाती है । ५०० से ८०० तक जनसंख्या प्रति वर्गमील में निवास 
करती है । चीन ही एक ऐसा देश है जो इतना घना आबाद है। 


इस मैदान में आने जाने के अनेक साधन हैं । रेल के अतिरिक्त 
नदियां भी इस कार्य में सहायता पहुंचाती हें। इन ,दो नदों 
(गंगा तथा ब्रह्मपुत्र ) से आने जाने तथा,व्यापार के लिए 
बहुत सहायता मिलती हु । इनमें दूर तक स्टीमर चलते 
हैँ जो व्यापार का सामान ले जाते हैं। दसवीं सदी में पांछ वंशी 
नरेश गंगा में जहाजी बेड़ा भी रखते थे जिसे युद्ध में प्रयोग किया जाता 
था। मध्यकालीन पाल लेख में इस बात का स्पष्ट उल्लेख मिलता है । 


भागे : 


अंग्रेजी राज्य में भी १८ वीं सदी में गंगा नदी द्वारा कलकत्ते से 
पटने तक सामान भरी नावें आती थीं। वर्तमान काल में भी इन 
नदियों का प्रयोग आवागसन के लिए किया जाता है । इस मैदान 
में राज-पथ पश्चिम पूरब की दिल्ला में चलता हैं। प्राचीन 
समय में भी यहाँ सुरक्षित व्यापार होता था । पेशावर से कलकत्ते 
तक राजमार्ग को शेरशाह ने मरम्मत करा कर अप्रशस्त 
किया था । इन्हीं रास्तों से होकर भारतीय सामग्री खेबर को 
पार कर अफगानिस्तान, ईरान और टर्की होते योरप में बिकने 
जाती थी । यदि इतिहास के पृष्ठों का अवछोकन किया जाय तो 
इसकी विशेषता. ज्ञात हो जायगी । यही नहीं, इस से 
बन्दरगाहों--भरोंच (काठियावाड़) तंथा ताम्रलिप्ती (बंगाल) 
तक--व्यापार को सामग्री भेजी जाती थी । वहां से जहाजों 


->नसम मनन क+--++ ०. नगर “सम.---अधकनमणनकआाथर, ' अं 
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पर लद कर वह बिकने के लिये विदेश में जाती थी । आजकल भी 
इस मैदान की विद्येषता के कारण ही योरप से वायुमागें उत्तरी 
मैदान होकर पूर्व (चीन, जापान व आस्ट्रेलिया) को जाता है। 


: करांची, दिल्‍ली, बमरोौली, दमदम. (बंगाल) का वायुगागे. प्रधान 


और महत्त्वपूर्ण हो गया है । 


५. दिसत अर 


दक्षिणी पठार क्‍ 

उत्तर भारतीय मैदान से भारत के तिकोने दक्षिणी भाग को 
दविखन का पठार कहा जाता है । विन्ध्य मेखला इन दोनों को 
अलग करती हैँ । ऐतिहासिक युग के प्रारम्भ से (ई० पू० ६०० 
वर्ष) दक्षिण भारत में उत्तर से लोग आते जाते रहें । सम्राद 
अशोक ने अपने धर्म का प्रचार रुका तक किया । गुप्त नरशीं में 
भहाराजाधिराज समुद्रगृप्त ने दक्षिण भारत का दिग्विजय किया 
था। लंका से उसके दरबार में लोग आते रहे । प्राचीन भारत में. 
उत्तर तथा दक्षिण भारत में आना जाना पर्याप्त मात्रा में होता 
था । मध्यकाल में भी सबसे प्रथम अलाउद्दीन खिलजी ने दक्षिण 
प्र आक्रमण किया था। मुहमद तुगलक ने भी देवगिरि को अपनी 
राजधानी बनायी । मुगलों के समय में तो अकबर से औरंग्णेब तक 
वहां लड़ाइयां होती रहीं। जेसा कहा गया है यह त्रिभुज पहाड़ी 
पठार हैं जिसका आधार विन्ध्याचल तथा दो भुजाएं पूर्वी और 
पश्चिमी घाट हैं । पश्चिमी घाट का पुराना नाम सहयाद्वि था । 
पश्चिमी घाट पूर्वी घाट से ऊंचा है । इसलिए पठार की ढाल़ पूरब को 
है । इस पहाड़ी ढाल में खुले मैदान को महाराष्ट्र लोग' 'देश' कहते 
हैं। सहाद्वि के पश्चिम तरफ के किनारे को कोकण कहते हैं। इन 
दोनों भाग के निवासी ब्राह्मण देशस्थ तथा कोकणस्थ कहे 
जाते हैं । सहचाद्वि में तीन रास्ते हैं । पहला थाल घाट जिससे होकर 
दिल्‍ली से बम्बई को गाड़ी आती हैँ । दूसरा भोर घाट जिसके द्वारा 
बम्बई से मद्रास की ओर जी० आई० पी० रेलवे जाती है । .. 


१६ भारतीय गौरव: 


तीसरा पाल. जिसमें: होकर मद्रास से कोलीकंठ-को .रेल गयी: है । 
संहयाद्रि.. के घाटों से तथा मेराठा इतिहास से. घरनिष्ठ संम्बन्ध 
हैं । इन तंग मार्गों से किसी प्रकार. की गाड़ी या-छकड़े नहीं जो 
सकते ।॥ क्षत्रपति शिवाजी ने 'कोकण' से 'देश' जाने वाले मार्गों प्र 
अपना अधिकार कर लिया था तथा किलेबंदी कर दी थी .। सीधे 
खड़े होने के कारण ये किले बिल्कूल सुरक्षित थे । पूरब से शत्रुओं 
के घोड़े तथा सैनिक इत कठिन मार्गों पर विजय प्राप्त नहीं कर 
सके | युद्ध में मराठा फोज उन पर छापे मारती रही। उन्होंने गोरिला 
युद्ध के तरीके को अपनाया । यहीं कारण था कि शिवाजी विजयी 
रहें । उस रास्ते को छोड़ देने से ही मराठे नष्ट हो गए । 
पूरे पठार को देखने से ज्ञात होता है कि विन्ध्या का सिलसिला 
महादेव अमरकंटक पर्वतों से होते राजमहुल की पहाड़ियों (बिहार) 
तक चला गया है। विच्ध्या के उत्तर में मालवा का सूखा पठार है। 
दक्षिण पठार में नदियों की घाटियों तथा डेल्टा के सिवाय समस्त 
भूमि कठोर चट्टान ( »१ 70०६७) की बनी है । उत्तर-पंश्चिमी 
भाग - में काली मिद््‌टी (बरार प्रान्त) दिखलांई पड़ती है जिसमें 
रूई बहतायत से पंदा होती है। विन्ध्या के उत्तर" तथा दक्षिण 
भाग को सम्मिलित करने से पठार का विवरण पूरा हो सकता हैं। 
सहयाद्रि की ढाल पूरब को होने से नदियां दक्षिण-पुरब को बहती 
हैं और पूवी घाट को काट कर बंगाल की खाड़ी में गिरती हैं। 
गोदावरी नासिक के पास पश्चिमी घाट से निकलती है । बाएं 
किनारे पर-वेन गंगा-तथा वर्धा नामक नदियां इसमें मिलती हैं। 
कृष्णा भी महाबालेश्वर के पास निलकती हैं ।भीमा और तुंगभद्रा 


भी अप्रना पानी इसमें गिराती हैं । इसी प्रकार कांवेरीः तथा 


बेंगई आदि नदियां' बंगाल की खाड़ी  में-गिरंती हें। पठार के उत्तरी 
भाग में न॑मंदा-अमरकंटकं पहाड़ से. निकलती :है,, और मध्य. प्रांत 
में बहती हुई, विन्ध्या' तथा संतपुड़ा के बीच से होकर अरब सागंर 
में गिरती हैँ । इसकी घाटी. में जबलपुर के. पास संग्मरमर का 
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पहाड़ और जलप्रपात देखने योग्य है | इसके किनारे अनेक 
तीर्थस्थान हें । गंगा की तरह यह नदी भी पवित्र मानी जाती है। 


. सतपुड़ा के दक्षिणी भाग में होकर ताप्ती नदी खम्भा की खाड़ी में 


गिरती है । अमरकंटक की ढाल चारों तरफ को है । इसलिए उत्तर 
में सोन, परिचिम में नमंदा, दक्षिण में वर्धा तथा पूरब में महानदी 
निकलती हैं। वर्धा नदी के किनारे इसी नाम' का शहर है। वर्धा का 
नाम महात्मा गांधी के आश्रम के कारण संसार प्रसिद्ध हं। 
इतनी नदियों के होते हुए भी पठार में हरियाली दृष्टिगोचर नहीं 


होती । 


नदियों की घाटियों में थोड़ा धान तथा देश में मकई, ज्वार, 
बाजरा आदि कृधान्य पैदा होता है। मूंगफली की भी खेती होती 
है। खानदेश तथा बरार में कपास अधिक पैदा होता है । प्रबी 
तथा पश्चिमी घाट के मिलाप को नीलगिरि पर्वत कहा जाता है। 
वहाँ कहवा तथा. चाय पैदा होती है । खानों की उपज में तो दक्षिणी 
पठार अत्यन्त धनी हूँ। प्राचीन काल से ही गोलकृण्डा के हीरे की 
खानें प्रसिद्ध हें। कोल्हार को खान से भी सोना निकाला जांता 
हे। संसार का पाँच फी सदी सोना यहां निकलता है । मेंसूर 
राज्य के बाबा बदन पहाड़ी से लोहा निकाला जाता है । हेदराबाद 
राज्य से काफी कोयला खोदा जाता है । सफेद कोयले (विद्युत शक्ति ) 
की सम्पत्ति भी कम नहीं है । बम्बई तथा पूना के बीच की ढाल पर 
भील तैयार कर के ताता की जल विद्युत योजना चलती है 
जिससे तंमाम कारखानों, रेलवे तथा शहरों में रोशनी और ताकत: 
(शक्ति) दी जाती है । मद्रास में पायकारा तथा मसूर में कावेरी 
योजना भी विद्यत शक्ति पेदा करती है । इस प्रकार भारतवर्ष की 
व्यावसायिक उन्नति में दक्षिण पठार की शक्ति तथा खनिज सम्पत्ति, 
विशेष सहायक हैं । 


प्राचीन कोल मेध्पठार के उत्तर-पर्ध्चिम में व्यापार की प्रधान 
धा० ३ 
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मार्ग थे । ये नर्मदा की घाटी से होकर चलते थे पुराने समय में 


भरोंच से पाटलिपुत्र तक बड़ा व्यापार चलता जिस मार्ग में 
उज्जयिनी केन्द्र थी । पेरिप्लस ने इस रास्ते की 'प्रश्सा की हूँ। 
'किताबुल मसालिक' नामक पुस्तक में अरब तथा भारत के व्यापा र- 
सम्बन्धी वर्णन में इस मार्ग का उल्लेख हैँ। दक्षिण भारत के-अन्दर 
सेना, व्यापार तथा सभ्यता का प्रवाह नदियों के दिशा में होते रहे। 
मनमाड़ से पूर्वी किनारे मछलीपटुम तक का मार्ग गोदावरी के सहारें 
जाता है । पूना से कांजीवरम का मार्ग भी कृष्णा के सहारे जाता 
है। यही कारण हैं कि पुराने समय में शक्तिशाली राज्यों के स्थान 
तथा राजधानी इन्हीं मार्गों से सम्बन्धित रहीं। आजकल इन्हीं मार्गों 
से होकर रेले जाती हैं। 


तटीय प्रदेश 


पदिचमी तथा पूर्वी घाट से लेकर भारतीय समुद्र के किनारे तक 
स्थल भूमि है जो समुद्र के किनारे के मेंदान के नाम से प्रसिद्ध हैं। 
भारत का सामुद्विक किनारा कटा फटा नहीं है .। किनारा सपाट होने 
_ के कारण पश्चिमीय विद्वानों की यह भ्रम-पूर्ण धारणा रही कि भारत 
में कभी भी नाविक दाक्ति तथा ,जल सेना न थी । परम्तु 
यह धारणा असत्य है । डा० कुमारस्वामी ने पूर्ण रूप से अपनी पुस्तक 
आर्ट एंड क्राफ्ट में सिद्ध कर दिया हें कि जहाज बनाने 
की प्रथा भारत में अत्यन्त प्राचीन समय से प्रचलित थी । बड़ें 
जहाज में बैठ कर भारत के लोग व्यापार करने मेडागास्कर, अरब, 
पूर्वी द्वीपसमृह तथा लंका तक जाया करते थे । टालेमी तथा मेत्री- 
न्डल ने साफ तौर से लिखा हे कि भारत के पदिचमी किनारे पर 
सामुद्रिक व्यापार मिल्र तथा रोम से हुआ करता था । गुप्त सम्लाटों 
के समय में चीनी यात्री फाहियान' ने अपनी अन्तिम यात्रा जहाज 
द्वारा समाप्त की । वह ताम्नलिप्ति (बंगाल) से जहाज में बढ कर 
लंका (सिंहल), जावा, सुमात्रा (स्वर्गद्वीप) होते. चीन को वापस 


| 
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गया था । जांवा द्वीप के इतिहास में भी ऐसे उल्लेख मिले हैं जिसमें 
गुजरात के एक राजकुमार का वर्णन ,मिला हैं जो पाँच बड़े जहाजों 
में हजारों मनुष्यों के साथ जावा पहुँचा । इन सब बातों से सिद्ध होता 
हैँ कि प्राचीन भारत में सामुद्रिक व्यापार अच्छे पैमाने पर था । 
मध्यकाल में शिवाजी तथा हेदर अली के पास भी जहाजी बेड़ा था। 


परिचमी किनारा ताप्ती के मुहाने से लेकर कुमारी अन्तरीप 
तक फला हुआ है । इस किनारे की भमि तंग है और तीस से चालीस 


मील चोड़ी है । पहाड़ से छोटी-छोटी नदियां शीघ्य्र ही समुद्र में गिर 
जाती हैँ। वे मिट॒टी लाकर मंदान में बिछा देती हैं। मानसन से पानी 
भी बहुत बरसता है । अतः यहाँ पर पैदावार में धान की अधिकता 


हे । बीच में नारियल और सुपारी भी होती है । पहाड़ों पर सागौन 
की लकड़ी पंदा होती हे । रबड़ के पेड़ भी यहां पाए जाते हैं । किनारे 
के उत्तरी भाग को कोकण तथा दक्षिणी भाग को मालाबार कहा 
जाता है । इस भाग में कुछ द्वीप्समूह भी हैं। बम्बई नामक द्वीप पर 
बम्बई शहर बसा हुआ है । इसके समीप ही एलिफेन्टा नाम का एक 
द्वीप है जिस के पहाड़ में चद्ान काट कर मंदिर तथा मत्तियाँ बनायी 
गयी हैँ । यहाँ से दूर इस किनारे पर गोआ नाम का बन्दंरगाह है 


जो पुर्तगाली लोगों के अधीन है । 


पूर्वी किनारे के मंदान की दशा इसके प्रतिकूल है । यह गंगा 
के मुहाने से लेकर सुदूर दक्षिण तक फैला हुआ है । किनारे का नाम 


' चोलमण्डल हूं, परन्तु भूमि को करनाटक' कहते हें। पद्चिमी तथा 


पूर्वी तटीय प्रांत को मिलाने वाली मंनार की खाड़ी है। यह मोतियों 


तथा शंख के लिएं प्रसिद्ध है. । मोतियों को गोताखोंर समुद्र से निकालते 
हैं। इसी के समीप ही रामेदवर का पुल है जिसको रामचन्द्र ने लंका 
विजय के लिए तयार कराया था। पूर्वी किनारे की भमि प्राय: तीन 


सौ मील तक चौड़ी है. । यहाँ पर सब नंदिंयों--गोदावरी, कृष्णा 
कावेरी आदि->कां मुंहाना है । गर्मी को दिन सूखा रेहता: है। 
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जाड़े में उत्तरी पूर्वी मानसून से पानी बरसता है । भूमि उपजाऊ हैं । 
वर्षा की कमी से सिंचाई का प्रबंध किया गया हैं। यहां सिंचाई का 
विवित्र आयोजन हूँ जिसके द्वारा पदिचमी घाट का पानी सुरंग द्वारा 
मद्रास प्रांत में लाया जाता हें। देस छाख एकड़ जमीन की सिंचाई 
होती: है जहां धान की प्रधान फसल है। कपास, मूंगफली, गन्ना तथा 
तम्बाक्‌ भी प्रेदा होते हेँ। पहाड़ों की ढालों पर टीक तथा चन्दन के 
वक्ष पाए जाते हैं। समुद्रतट पर नमक निकाला जाता हैँ तथा मछली 
मारी जाती हे । इस किनारे की आबादी घनी हैँ । प्रायः चार सौ 
मनुष्य प्रति वर्गमील में निवास करते हें। किनारे पर अच्छे अच्छे 

बन्दरगाह हैं। मद्रास के दक्षिण में पांडेचेरी का स्थान फ्रान्सीसियों के 
'हाथ में हे । यहों से धनुषकोटि होकर लंका जाते हैं । 


प्राचीन तथा मध्य काल में स्थल ही की विशेषता थी। शत्र का 
आक्रमण पंजाब पर सर्वप्रथम होता रहा। परन्तु योरपवालों के 
आने के समय से सामद्रिक तटीय प्रदेश की महत्ता बढ़ गयी। 
किनारे की भमि पर ही प्रथम प्रभत्व जमाया गया । करनाटक के लिए 
बहुत बड़े युद्ध हुए। पूर्वी तथा पश्चिमी किनारे की भूमि प्रथम और 
अन्य प्रान्तीं को अधिकार में करने के बाद पंजाब को अंग्रेजी राज्य 
में मिलाया गया । समय के परिव्तेन तथा योरपीय सामुद्रिक शक्ति 
के कारण ऐसी घटना हुई। मद्रास तथा. कलकत्ते में किले बनवाए 
गए । .इस प्रकार भारतीय इतिहास में तटीय प्रदेश की भी महत्ता 
पोरपवालों के आने के .साथ साथ बढ़ गयी द 


पूर्वोक्त बातों से यह ज्ञात होता हें कि भारत की भमि अत्यन्त 
उपजाऊ तथा सुन्दर खेतों और जंगलों से सुशोभित है । हरे हरे 
... . .. खेत कितना मन को हरनेवाले होते हैं ! पहाड़ों पर सघन 
. जैलवांद की उतों के दश्य अत्यन्त आकर्षक होते हैं तथा पहाड़ों पर 
का दाहर और बफं से ढकी हुई पब॑त की चोटियाँ देखने 
_ग्रोभ्व होती हैँ! जेसी.सुन्दरता वेसी ही धान्य आदि की प्रचुरता भी / 





५१ | 4 >>+* :44 न 


भारत का प्राकृतिक विवरण २१ 


हूं। धान, गेहूँ, कपास आदि सभी अन्न व वस्तु मनुष्य के आवश्यकता- 
नसार प्रकृति ने दिए हैं। कोयला, लोहा, ताम्बा, सोना आदि खनिज 
पदार्थ भी खान से निकलते. हैं । हीरा और मोती की भी. कमी नहीं 
है। जल विद्युत शक्ति से व्यापार तथा कारखाने को अच्छी 
सहायता मिलती हैँ । इन सब बातों के फलस्वरूप लोग यहाँ 
सुखपूर्वक स्वास्थ्यवद्धक जलवायु में जीवन बिताते हें । कके रेखा भारत 
के बीचोबीच से जाती है । उत्तरी भारत की जलवायु प्रायः समशी- 
तोष्ण हैँ । पानी भी अच्छा बरसता हैँ। गर्मी तथा सर्दी का माप 
प्रत्येक प्रांत में भिन्न होता है । पंजाब व सरहदी सूबे में सर्दी गर्मी 
अधिक होती है तो बंगाल आदि प्रान्तों में नम जलवायु है। दक्षिण 
भारत सदा गर्म रहता हु। किनारे के मंदान में चित्त को प्रसन्न रखने 
वाली सुन्दर्र जलवायु है । जलवायु के कारण यह देश खेती के लिए 
अच्छा स्थान बन गया हूँ। जलवायु के बदलने से ही वहां भिन्न प्रकार 
की वनस्पति, खनिज पदार्थ और पशु होते हैं जो जीवन को सुखी. 
तथा आनन्दमय बनाते हैँ। उत्तरी मंदान में सब प्रकार की पैदावार, 
पठार में खनिज पदार्थ तथा पशु, काश्मीर में भेड़, सिन्ध राजपुताना 
में ऊंट, और बंगाल में शेर पाए जाते हैं। इन सब बातों से भारतवर्ष 
एक स्वयं पूर्ण देश है जिसको बाहर से किसी चीज के मेंगाने की 
आवश्यकता नहीं। जलवाय ही के कारण पर्वतनिवासी कठोर 
परिश्रमी जाति बन जाते हैं। इसी के कारण मनष्य के मस्तिष्क पर 
भी प्रभाव पड़ता हे। भारतवर्ष में बुद्धि जीवी को काम करने में 
सरलता होती है। इस देश में वस्त्र या पहनावे के तरीके को भी जल- 
वायु ने स्थिर किया हूँ। प्व॑तों पर गर्म तथा चुस्त वस्त्र पहनते हें । 
मैदानों में सूती या रेशमी पर ढीले वस्त्र का प्रयोग करते हैं। अधिक 
गर्म प्रान्तों में गहरे रंग का वस्त्र पसंद किया जाता हैँ, परन्तु ठंढे व 
नम जलवायु में हलके रंग का कपड़ा पहनते हैं। इस प्रकार जलवायु 
की भिन्नता से भारतवर्ष में लोग सुखी हैं । आथिक जीवन में सरलूता 
है। उनकी रहन-सहन उसी के अनुकूल हो गयी है । संसार में इस 
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प्रकार का देश बिरला ही है । सब प्रकार से भारत धन-धान्य-पर्ण है ।' 


समस्त प्राकृतिक विवरण के विवेचन के पश्चात्‌ यह बात प्रकंट 
होती है कि भारत की भोगोलिक स्थिति ने भी इसकी महत्ता को 
बढ़ाया, इसको स्वर्गभमि का नाम दिया तथा विदेशी शात्रओं को 


इसकी ओर खींचा । हर एक भाग एक दूसरे की कमी को पूरा करता 


है और भारत की एक जातीयता ( मण्यंणाशा।7 ) सिद्ध करता 
है। महान देश होते पर भी, भिन्न-भिन्न प्रांतों में भिन्न-भिन्न प्रांतीय 


भाषाओं के होते हुए भी यह देश एक संस्कृति और सभ्यता के . 
तागे से बँधा हुआ है । उत्तर में हिमालय और तीन ओर समुद्र 


औरं पव॑तों से घिरे रह कर भारत ने अपनी सभ्यता और संस्कृति 


को सुरक्षित रक्खा, गंगे व .यमुने चेव गोदावरी सरस्वती” का पाठ 


पढ़ाया, वेद तथा रामायण और महाभारत के संदेश लोगों के घर 
घर में पहुँचाया। ऐसी स्वंगंमयी वसन्धरा' फी सांस्कृतिक गौरव 


गाथा पाठकों को इस पुस्तक के अगले अध्यापों में सुनाई जाय्ंगी । 


। 
| 





: भारतीय सभ्यता की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि 


«. भारतीय सभ्यता का इतिहास कहां से प्रारम्भ होता है, इस 


विषय में बिद्दानों में एक मत नहीं हे। ईसा पूर्व छठीं 


शताब्दी से भारत में ऐतिहासिक काल का आरम्भ मानते थे। 
परन्तु पुरातत्व॑ सम्बन्धी अन्वेषणों के आधार पर वह मत मान्य 
नहीं है। सिनन्‍्ध में मोहं-जो-दडो में जो खुदाई हुई और जो सामग्रियाँ 
निकली हैं उनके अध्ययन से पता चलता है कि ईसा पूर्वे ३००० वर्ष 
में वह स्थान भारतीय सभ्यता का केन्द्र था। उस आधार पर 


संसार में भारत की संस्कृति सब से पुरानी सिद्ध होती हैँ। मिस्र, 


बेविलोनिया तथा एसिरिया की सभ्यता से यहां का सभ्य जीवन 
घट कर न था । हरप्पा का नाम भी इस प्रसंग में लिया जा सकता 

। इतना परिज्ञान होते हुए भी यह कहना कठिन है कि मोहं-जो 
दडो तथा वैदिक सभ्यता में कौन पहले का है। अधिकतर विद्वान 
वैदिक सभ्यता को उसका अनुगामी मानते हें । अस्तु। सभ्यता के 


तिथि का विवेचन न कर यह कहना पर्याप्त होगा कि भारत में 


ईसा पूर्व ३००० वर्ष से एक ऊंची सभ्यता का प्रचार था। वेदिक 
कफ्रालीन सभ्यता का दिग्दर्शन अगले पष्ठों में मिलेगा। यहां पर वेदिक 
काल के परचात्‌ ऐतिहासिक यग के आरम्भ से भारतीय इतिहास का 
अध्ययन किया जायगा। ईसा पूर्व ६०० ई० में भारत सोलह 


महांजनपद में बँटा हुआ था । जिसमें प्रजातंत्र तथा राजतंत्र दोनों 


सम्मिलित थे । उन्हीं के कोशल, वत्स/|तथा मंगध' आदि प्रधान माने 
जाते थे। कपिलवस्तु के शाक्यवंश में गौतम का जन्म हुआ तथा 
वेशाली में महावीर का । इन्हीं महापुरुषों ने बुद्ध धर्म तथा जन धर्म 
का प्रचार कर धामिक जागृति पैदा कर दी । राजाओं में आपसी 
युद्ध भी होते रहे जिसमें मगधः शासक शक्ति में सर्व प्रथम आये-। 
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शक्ति के कारण ही मगध में शशुनाग वंश का प्रभावशाली राज्य उत्तरी 
भारत में फेला जिसकी पाटलिपुत्र राजधानी बनायी गयी। गोतम' 
बुद्ध के कारण मगध के समीप प्रदेश बुद्धधर्म से प्रभावित हुए, क्योंकि 
जनता यज्ञे तथा कर्मकाण्ड से घबड़ा गयी थी। नया नेता देख कर 
लोग उसी के अनुयायी हो गये। विम्बसार उसी धर्म का अनुयायी 
हुआ। साथ में तीर्थंकर महावीरः भी धर्म प्रचार में लगे थे । परन्तु 
बुद्धधम को ही राजाशय मिला । मगध के राजा महापय नंद के 
समय में सिकन्दर ने भारत पर चढ़ाई की थी पर वह पंजाब से आगे 
न बढ़ सका। उस समय में पश्चिम से भारत का सम्पर्क स्थापित हो 
गया और आवागमन होने लगा । नंदवंश का विरोध कर सिकन्दर 
की चढ़ाई से चन्द्रगुप्त मौर्य ने लाभ उठाया और चाणक्य की सहायता 
से उसने मगध पर अधिकार कर लिया। चन्द्रगुप्त मौर्य एक शक्ति- 
_ शाली पुरुष था। थोड़े ही दिनों में उसने सारे उत्तरी भारत तथा 


दक्षिण में मंसूर तक राज्य फैलछाया-। भारतवर्ष में सर्वप्रथम साम्राज्य * 


स्थापित करने का श्रेय इसी को हू। साम्राज्य को सुदृढ़ कर उसने 
सुशासन भी प्रारम्भ किया जिसके जीवन की विशेष घटनाओं में 
यूनाती सेनापति सेल्यूकस से इसका युद्ध माना जाता हे। सन्धि के 
फलस्वरूप चन्द्रगुप्त मौर्य को. उत्तर पश्चिम सीमा के प्रदेश मिले। 
इससे सम्राट ने अपनी - सीमानीति सुदृढ़ बना छी। कौटिल्य 
अर्थशास्त्र के आधार पर यह कहा जाता हे कि सीमा छाँघने के 
लिए विदेशियों को आज्ञापत्र (पासपोर्ट) दिए जाते थे। मौर्य-वंश 
का जगतृप्रसिद्ध सम्राद अशोक था जिसने पितामह की साम्राज्य 
नीति को बदल दिया । कलिग युद्ध के बाद वह बौद्ध मतानयायी हो 
गया और भेरी घोष को धर्म्मंघोष में परिवर्तित कर दिया। राजाश्रय 
पाने से बुद्ध धर्म' की दिन दूनी रात चौगुनी उन्नति होने. लछगी। 
समस्त सीमा राज्य, एशिया तथा-योरप-में धर्म प्रचारक भेजे गये। 
धर्म के बैल पर वह संसार में विजयी हो गया 4 बौद्ध यूग का आरम्भ 
इसी से माना जाता है. । अज्योक ने शिला तथा स्तम्भ लेख बुद्ध 


जस्कर 


न 
भर 
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धर्म के प्रचार तथा राजशासन के लिए खुदवाए थे। यद्यपि सम्राट 
अशोक का राज्य सुदूर दक्षिण से काबुल तक फैला था परन्तु उसके 
उत्तराधिकारी इस विस्तृत साम्राज्य को सम्भाल न सके । लोगों का 
कहना हे कि धर्मंघोष ने जनता में अहिंसा के भाव इस हद तक भर 
दिया था कि पुरुषत्व तथा वीरता जाती रही। सेनापति पुष्यमित्र 
शुंग ने बौद्ध धर्म को नष्ट करने तथा ब्राह्मण धर्म के पुनः उत्थान 
का प्रयत्न किया। मौर्य वंध का अंतिम राजा को मार कर वह राजा 
बनाया गया लेकिन यह अनुमान किया जाता है कि जनता में अशांति 
पेदा हो गयी थी । इन- बातों का पता भारतीय यूमानी राजाओं 
को था और भारतीय शासक को कमजोर पाकर उन्होंने अयोध्या 
तथा मध्यभारत तक चढ़ाई कर दी। कमजोरी के कारण खारबेल 
भें मंगंध पर चढ़ाई की तथा सीमा नीति पर ध्यान न देने से पहली सदी 
में युईची लोगों की एक शाखा ने उत्तर पश्चिफ्ती प्रदेशों पर अधिकार 
कर लिया। दूसरी ने पदिचमी' भारत पर अपना प्रभुत्व 
स्थापित किया जहां पर क्षहरात तथा क्षत्रप वंश के राजाओं ने 


चौथी सदी तक शासन किया था। यद्यपि वे विदेशी थे परस्तु 


भारतीयता के रंग में रंग गये और समाज में मिल गए। उन्होंने 
भारतीय नाम, पहनावा, भाषा तथा लिपि को अपनाया। उन छोगों 
में ऋषभदत्त तथा रुद्रदामन का नाम प्रसिद्ध है। ऋषभदत्त बड़ा 
भारी दानी था। उसने हजारों रुपये तथा गाय ब्राह्मणों तथा 
भिक्षुओं को दान में दिया था। रुद्रदामन का नाम गिरनार 
पर्वत पर खुदे छेख ने अमर बना दिया जो भारतीय' संस्कत 
साहित्य का पहला खुदा लेख है । उत्तर पश्चिम में कषाण शासकों 
ने भारत मे अपना साम्राज्य स्थापित कर लिया. था जिसके 
शासक कनिष्क का राज्य-मध्य एशिया के खोतान से लेकर 
काशी तक फेला था । पेशावर इसकी राजधानी थी । बौद्ध यग का 
(ईसापूर्व छठी संदी से ईंसवी सन्‌ दूसरी सदी) यह अंतिम राजा था। 
वहाँ पर इसने बौद्ध भिक्षुओं की चौथी सभा बुलवायी थी। उसी 
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शासन काल से भारतवर्ष से मंध्यएशियां का सम्पर्क स्थापित हो गेया 
कौर वहाँ भारतीय संस्कृति फैली । भारत का व्यापार वहाँ गया 
तथा उपनिवेश बसे । भारतवासी मंध्यएशिंया होकर चीन तक 
जाने लगे। इसी अन्तरराष्टीय व्यापार को स्थिर रखने के लिए 
कषाण काल में सीने के सिक्के संवेप्रथम तैयार किए गए । भारत में 
राजतंत्र के साथ प्रजातंत्र शॉसंन भी चेल रहा था:। पंजाब में गण 
राज्यीं से सिकल्दर की. मुठभेंड हुई थी जो मौर्य काल में सम्राट के 
प्रभुत्व के कारंण दबे रहे। शक तथा कृषाण सीमां में अनेक गंण॑ 
स्थित थे परस्तु उनके कमजोर पड़ने पर सेंघ ने सिर उठाया 
जिस के कारण कषाण राज्य का हास हो गया। यौधेयं, मालव . तथा 
आर्जूनायन गणों में प्रधान थे। शक तथा संघ के युद्ध में विजयी 
होने के कारण उन्होंने अपने सिक्कों पर जय शंब्द का प्रयोग किया 
था.। यौधेय गणस्थ जय, माऊवानां जय आदि सिक्‍कों पर मिलते हूँ। 

कुछ वर्ष पूर्व तक ऐतिहासिक क्षेत्र में कृषाणों के बाद तथा गुष्तों 
से पहले का भारतीय इतिहास अन्धकारमय माना जाता था। परन्तु 
अन्वेषण के क्रम में उस काल में बाकाटक तथा नागवंशी राजाओं 
की स्थिति का पता चला है | ब्राकाटक वेश, का शासन दक्षिण के 
विदर्भ में था. और नागवंशी राजा मध्यभारत में शासन करतें रहे । 
पूना के एक ताम्रपत्र के आधार पर यह ज्ञात होता है कि प्रभावती 
गुप्ता सम्राद चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य की.पुत्री थ्री.और वाकाटक 
'बंश में ब्याही थी । इससे उस वंश की महत्ता का पता चलता हैं । 
वाकांटक प्रवससे न प्रथम एक प्रतापी राजा भरा जिसने अपने राज्य का 
विस्तार किय्रा था और सम्राद की: पूदवी -धारण की थी । वह कट्टर 
हिन्दू था इस. कारण' अश्वमेध,,अग्निष्टोम आदि छोटे बड़े यज्ञ 
सम्पन्न .किया। उस वंश के राजा, रुद्सेन द्वितीय को. प्रभावती गुप्ता 


व्याही थी। इस वंश में कई. राजो राज्य.करतें रहें परन्तु छठी सदी के . 


' मध्य में उनका हास.हो गगय़ा | मध्यभा रत. के नागवंशी राजा भारशितव 
की नाम से पुंकारे जाते थे।। इनके लेख में भारशिव की पदवी. इसलिंए 
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मिलती हैँ कि राजा लोग शव होने के कारण शिवलिंग को कम्धे पर 
ढोते रहे। 
चौथी सदी में भारत का सम्पूर्ण राजनेतिके वातावरण बदल 


गया। .उसी समय पाटलिपुत्र में गृष्त वंश, का राज्य स्थापित हो 


गया जो ब्राह्मण धर्म के समर्थक थे। चद्धगुप्त प्रथम: ने लिच्छवी 
वंश की राजकुमारी से ब्याह कर वंश को प्रकाश में छे. आया। 


पाटलिपुत्र के समीप के प्रदेश पर इसके पितांमह का शासन था परन्तु 
चन्द्रगुप्त प्रथम ने राज्य को बढ़ाया और महाराजाधिराज. की 
प्रदवी धारण की। इसी ने सन्‌ ३१९ में गुप्त सम्बत्‌ को स्थापित 
किया जो किसी विजय के स्मारक में. चलाया गया -था। 


हक 


'विष्णुपुराण में “अनुगंगा प्रयागं च साकेत मागधां के “वर्णन से प्रकट 
हैं कि पाटलिपुत्र से प्रयाग तथा: अयोध्या तक -गप्त॑ राज विस्तत 


था। सम्भवत: वंशाली भी इस राज्य में मिला लिया गया था। यद्यपि 


गुप्त वंश का आरम्भ प्राचीन साम्राज्य “भावना को लेकर हुआ था 
'परन्तु चन्धगुत के पुत्र समुद्रगुप्त से पहले वह कार्यान्वित न हो सका। 


उसने समस्त भारत के शासकों को दिग्विजय यात्रा में परास्त 
किया था जिसका वर्णन प्रयाग के स्तम्भ लेख में मिलता हैं।. 


' पाटलिपुत्र से चछकर महाकोशरू (मध्यप्रान्त ), उड़ीसा, मद्रास -के 
'कांची तथा खानदेश के राजाओं को - (सर्व दक्षिणापथ राज ग्रहण ) 


परास्त किया और राजधानी को बापस लछौटा+ समुद्रगुप्तः धर्म 
विजयी राजा था क्योंकि इसने किसी राज्य को सीधे -गुप्त राज्य में 
सम्मिलित नहीं कर लिया था वरन्‌ जीत-कर उसी वंश को राज्य 
भार दे कर यश का भागी बना थाः। उत्तरी भारत में-शासन 
करने वाले रुद्रदेव' मतिछू, नागदत्त, चन्द्रवर्म,, गणपतिनाग, 


सागसेन; नन्दि, बलवर्मा आदि नरेशों को समलऊ'नष्ट कर दिया'और 


अपनी राज्यसीमा को -विस्तृत किया 4 जंगलों के सभी नरेश' उसके _ 
हाथों नष्ट किए गए और मालव, आर्जुनायन,, यौधेय, -मुद्क, जादि 
गणतंत्रों को समुद्रगुप्त ने सदा के लिए समाप्त क्र दिया [जो सीमा 
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प्रदेश के राजा थे उन्होंने गृप्तसम्राट को नजर भेंट किया और 
भविष्य में मंत्री रखने के लिए बचंन दिये। इतना ही नहीं देश के 
बाहर द्वीप शासकों ने उनकी मुहर युक्त आज्ञापत्र को स्वीकार कर 
अधीनता में रहने की प्रतिज्ञा की। इस तरह प्रयाग के लेख में उसके 
सारे विजय का विवरण पाया जाता है। गुप्तकालीन इतिहास के 
अध्ययन के लिए प्रशस्तियों बहुत सहायता करती हैं। उनकी सहायता 
से सारा सांस्कृतिक इतिहास तैयार किया जाता है। इन्हीं के द्वारा 
राजा की शूरता, वीरता, विद्वत्ता आदि गुण तथा शासन शली का 
पता लगता हूँ। समुद्र का उत्तराधिकारी चन््रगुप्त' द्वितीय विक्रमा- 


दित्य का ताम अत्यन्त प्रंसिद्ध हें परन्तु ऐतिहासिक खोज से इन 


दोनों के बीच राज्य करने वाले रामगुप्त राजा की स्थिति मालम 
हुई है। वह थोड़े समय तक राज्य करता रहा पर चद्द्रगुप्त विक्रमा 
दित्य ही वास्तविक उत्तराधिकारी माना गया हैं। उसने पश्चिमी 
- भारत में शकों को परास्त कर दशकारि की पदवी धारण की और 
उत्तरी भारत के अधिक भाग पर शासन किया। उस भाग को 
जीतने के बाद सुशासन रखने के लिए उज्जयिनी को राजधानी 
बनाया जो सदा से पाठटलिपुत्र तथा समुद्र किनारे के बन्दरगाहों से 
मध्यस्थ का काम करती रही। शकों के प्रचलित चांदी के सिक्‍कों की 
शैली को गुप्त सम्राट्‌ ने अपनाया। सुवर्ण के सिक्‍के तो चन्द्रगुप्त प्रथम 
के समय से बनते रहे परन्तु चांदी के सिक्‍कें आरम्भ करने का 


श्रेढ्ठ चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य को हैं .। इसके दरबार में. नवरत्न रहा 


करंते थे जिनमें महाक़वि' कालिदास के नाम॑ से सभी परिचित होंगे। 
संस्कृत राजभाषा हो गयी थी इंस कारण संस्कृत साहित्य की उन्नति 
हुईं। कला को भी विशेष स्थान दियां गया थां। सभी गुप्त सम्रांटों 
ने अपने काल में धर्म तथा' कला को प्रश्नय' दिया गया था। वेष्णव 
धर्म के अनुगामी होने के कारण राजों 'परम भागंवत' की पंदवी से 
विभूषित कियें गये थे। उस समय अन्य धरम तथा मंत की उन्नति 
के.मार्ग में कोई बाधा न थी। राजा सहिष्णु होने के कारण सभी धर्मों 
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को बढ़ने का अवसर देते रहे | यही कारण है कि ब्राह्मण धर्म का प्रचार 
होने पर भी बौद्ध प्रतिमायें अधिक संख्या में बनती रहीं | विक्रमादित्य | 
के पुत्र कुमारगृप्त प्रथम के राज्यकाल में कला चरम सीमा को पहुंच 
गयी थी। प्रत्येक सांस्कृतिक अंग का सुन्दर निर्माण होता रहा। सभी 
बातों पर विचार करने पर इन गुप्त राजाओं के राज्यकाल को 
भारतीय इतिहास का स्वर्ण-यूग मानते हें । इतना होते हुए भी 
गुप्त शासकों में सीमानीति के प्रति उदासीनता थी। उस कारण मध्य 
एशिया से आकर हृण लोगों ने भारत के उत्तर पर्चिम भाग पर 
आक्रमण किया । यों तो कुमारणुप्त' के राज्य काल में सर्वत्र सुख 
तंथा शांति रही परन्तु जीवन की अंतिम घड़ियों में हण लोगों ने चढ़ाई 
क्र दी थी जिसका सामना स्कन्दगुप्त ने किया था। स्कन्द- 
गुप्त के भितरी प्रशस्ति में स्पष्ट उल्लेख मिलता. है कि हुणों के 
कारण पृथ्वी कांप रही थी (हे: यस्य समागतस्य समरे दोर्भ्याँ 
धरा कंपिता ) परन्तु स्कन्द ने पूरी तरह से उनको परास्त कर शांति 
स्थापित की । इन कारणों से स्कन्दगुप्त का शासन पूर्वजों की तरह 
शांतिपूर्ण न रहा। उसके लेख तथा सिक्‍के यह बतलाते हें कि यह नरेश 
अशांतिमय वातावरण में काम करता रहा। कौहने का तात्पय यह 
है कि सन्‌ ३२० से लेकर प्राय: ४६७ ई ० तक. यानी डेढ़ सौ वर्षों तक 
गुप्त साम्राज्य की प्रधानता रही। स्कन्दंगुप्त की अंतिम तिथि. ४६७ 
ईं० चांदी के सिक्कों पर उल्लिखित मिलती हैं। जिसमें “परम- 
भागवत श्री विक्रमादित्य स्कन्दगृप्त” लिखा रहता हूँ। इसके बाद 
गुप्त शासक भी कमजोर पड़ गए ओर हण बार बार चढ़ाई करते रहे-।. 
पद्चिमी भारत तो शीघ्र ही गुप्त. साम्राज्य से पृथक हो:गया परन्तु 
मालवा से उत्तरी बंगाल तंक स्कन्द के वंशज शासन करते रहे। उन 
बंशजों. में पुरगुप्त, कुमारगुप्त द्वितीय तंथा बृधगुंप्त का नामे लिया 
जा सकता है| बुधगृप्त को गुप्त वंश का अंतिम सम्राट कहने में कोई 
आपत्ति नहीं होगी । ५१० ईं० में हुण आक्रमंणकारियों ने मंध्यें 
भारत में अपना राज्य स्थापित करे लिया था जिसकी पुष्टि 
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भानुगृप्त के एरण स्तम्भ लेख से होती हे। उसके बाद युप्तवंश 
का हास हो गया। पिछले गृप्त-नरेशों के लेख स्थानै-स्थान पर 
मिलते हैं जिससे पाटलिपुत्र के अत्यन्त समीप प्रदेश पर उनका 
शासन मालम पड़ता है। उस पाटलिंपुत्र की महत्ता जाती रही। 
छठी सदी के अंतिम आधे भाग से कन्नौज को वह स्थान मिल गया। 
वहां मौखरि वंश का राज्य आरम्भ हुआ। उस वंश के अंतिम 
राजा ग्रहवर्मा को बंगाल के राजा शशांक ने मार डालो । इस कारण 
मौखरि वंश के सम्बन्धी थानेश्वर के शासक हषे को कूल राज्य का 
भार सौंपा गया। 

उस समय से भारत में विभिन्न वंश के राजा सीमित क्षेत्रों में 
शासन करते थे सातवीं सदी के आरम्भ में बंगाल में शर्शांक, 
कन्नौज की गददी पर हु तथा दक्षिण में चालक्य वंश की प्रधानता 
थी । राजा हो कर हर्षवर्धन ने भारत में एकक्षत्र राज्य स्थापित 
करने का विश्वार किया था और इसी कारण बंगाल,पर चढ़ाई कर 
शशांक को जीत॑ लिया । दक्षिण के शासक पुलकेशी द्वितीय से भी 
युद्ध हुआ जिसमें हर्ष को हार खानी पड़ी थीं। इतना होते हुए भी 
हर्ष का राज्य काव्मीर से लेकर बंगाल तक विस्तृत था। तत्कालीन 
प्ीनी यात्री द्वेनसांग ने लिखां भी है कि हमे के दरबार में आसाम 
( कामरूप ) के शासक:तथा गुजरात के बलभी नरेश मित्र के रूप 
में आया करते थे । प्रयाग की सभा में सभी लोग उपस्थित रहते भरे । 
इस कारण हर्ष को सम्राट कहा जा सकता है। यह तो सर्वप्रथम 
ब्राह्मण धर्म को.मानता था पर पिछले दिनों में यह बौद्ध बन गया । 
हषे के मरने (६४७ ई०-) के बाद' कन्नौज की गददी के लिए भगड़े 
होते रहे । बंगाल में पाल वंश का राज्य था। राजपुताने में गुजर 


प्रतिहार . शासक थे । दक्षिण में राष्टकटों ने चालक्य का स्थान . 


ग्रहण क़र लिया था । इन तीनों राजाओं में कान्यकृब्ज पर अधिकार 
करने की होड़ मची थी। अंत में गूंजर प्रतिहार विजयी हुए ओर 


पश्चिम से आकर कन्नौज को अपनी राजधानी बनाथा । यहीं पर इनकी _ 


टिक कमल अल फीकी नबी हैक >> २०- #अएण कक 
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कंस उन्नति हुई। इस वंश में मिहिरभोज ( ८2३६-८५ ६० ) तथा 
महेस्द्रपाल  (८८५-९१० ई०) का नामः विशेष उल्लेखनीय है। 
इनका राज्य काइमीर से विन्ध्या तक तथा राजपूताने से लेकर 
बिहार प्रांत तक फंला था. । अरब लेखकों ने गुर्जर प्रतिह्वार राजाओं 
को मुसलंमानीं का परम दचु बतलाया हैं। इनके पास बड़ी भारी सेना 


थी। इस कारण सिन्ध तथा मुल्तान के आगे अरब विजेता बढ़ न 


सके । महेंनद्रपाल का.भय इतना अधिक था कि १० वीं सदी तक 
मुसलमान घिरे रहे और सीमित क्षेत्र ( सिन्‍्ध”) से बाहर न जा सके । 
मुल्तान के सूर्य मंदिर को तोड़ने का भय दिखा कर गुजर प्रतिहार के 
आक्रमण से बच जाते। प्रतिहार राजा धामिक भय के कारण अरब 


वालों को ज्यों का त्यों रहने देते पर महेन्द्रपाल के मरने के बाद 


(सन्‌ ९१० ई०) सारी परिस्थिति बदल गयी: प्रतिहांर साम्राज्य 


के टकड़े टकड़े हो गए और प्रत्येक स्वतंत्र रूप से शासन करने लगे। 
इन्हीं छो८ राजाओं का अन्त हिन्दू भारत का अंतिम समय माना 


गया है । चन्देछ, चेदि, पाल तथा राजपूत रियासतें कायम हो गयीं । 


कन्नौज में गहड़वाल वंश- का राज्य प्रतिहारों के स्थान पर स्थापित 


हो गया। गोविन्द्चन्द देब के नाम से सभी पुरिचित हैं। वह अत्यन्त 


दानशील राजा था जिसके . सकड़ों दानपत्र काशी के पास मिले हैं । 
'वह्‌ ग्रहण या किसी पुण्य: तिथि को काशी में आकर गंगा में स्नान- 


तर्पण' करके दान दिया करता था। इसकी. कीर्तत उन्हीं तांम्रपत्रों में 
लिखी पड़ी हैँ । उसके बाद विजयचन्द्र का उत्तराधिकारी जयचन्द्र 


. गद्दी पर बंठा जिसके सम्बन्ध में अनेक कथायें कही जाती हें । सब 
से अधिक प्रसिद्ध संयोंगिता-का स्वयंव र॒ था-। पृथ्वीराज चौहान उसकी 


पुत्री संयोगिता को लेकर भाग गया और उसी दिन से दोनों वंशों में 


परस्पर द्वेषभाष्र. चलता रहा । घहाबुददीन गोर. (जिसे: मुहम्मद 


ब्रिन साम भी कहा जाता था) ने उसी के कहने पर पृथ्वीराज पर 
आक्रमण किया था। अंत में चौहान-नरेश को -हार खानी पड़ी । जयचंकद्र 
अदू रदर्शी. थी । अंत में. उसकी भी दशा चौहान-नरेश.की. तरह हुई । 


३२ भारतीय गौरव 


मुसलमान सेना कन्नोज को जीत कर पूरब की ओर बढ़ती गयी। 
काशी को अपने अधिकार में कर बंगाल तक पहुँच गयी। इस 
प्रकार थोड़े ही दिनों में (१२ वीं सदी तक) मुसलमान सिन्ध से 
बंगाल तक फेल गये । 
मध्यभारत में चंदेल वंश का राज्य था जिसका प्रधान स्थान 
कालिजर तथा' महोबा था। उस भूभाग को जेजाक भुक्ति कहा जाता 
था। चंदेल राजा गुजर प्रतिहार के सामंत के रूप में शासन करते थे। 
उनकी अवनति के अवंस्था में ग्वालियर पर चंदेलों का अधिकार हो 
गया जिससे प्रतिहार वंश को बड़ा धक्का लगा पर कुछ चारा न था। 
खजुराहों के लेख में धंग नामक राजा को संस्थापक कहा गया है। 
उसका पुत्र गण्ड भी पराक्रमी था जिसने १००८ ईं० में महमूद के 
आक्रमण को विफल बनाने के लिए आनन्दपाल साही की सहायता 
की थी। दस ही वर्ष के बाद परिस्थिति बदल गयी। १०१९ ई० में 
मुसलमान फोजें चढ़ आयीं। चार वर्ष में ही ग्वालियर को जीत लेने 
के बाद महमूद ने कालिजर पर विजय प्राप्त किया। इस. वंश के 
राजा कीतिवमंन नें चेदि वंश को परास्त कर पुनः प्रतिष्ठा प्राप्त 
की थी । उसी की तरह मदनवमंन ने भी चेदि तथा परमार राजाओं 
से चंदेल वंश की प्रतिष्ठा बचाई थी । जनता में सब से प्रसिद्ध चंदेल 
राजा परमदि या परमा परमाल हो गया है। इसी ने पृथ्वीराज 
चौहान से युद्ध किया था जिन्होंने महोबा तथा अन्य स्थानों को 
जीत॑ लिया था। परमाल उसमें विजयी रहा | पर १२०३ ३० में 
तुबुदुदीन ने कालिजर पर अधिंकार कर लिया जिसमें परमाल 
मारा गया ओर कालिजर तथा महोबां के प्रदेश पर मुंसलमान' 
गवर्नर शासन करने. लगा । 
यह कहा जा चुका है कि गुजर प्रतिहार राज्य के अंत हो जाने 
पर उसी के स्थान पर कई छोटी छोटी रियासतें कायम हो गयीं 
चंदेलों के संमीपे एक कंलचरि रियासत स्थापित कौ गयी जिसके 
आदि पुरुष का नाम कोक्केल था। ९ वीं सदी के अंत में जलबपुर 
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( प्राचीन डहाल) के प्रदेश में यह राज्य स्थापित किया गया था। 
धीरे धीरे यह राज्य शक्तिशाली हो गया परन्तु कोक्कल के उत्तरा- 
धिकारी के विषय में कुछ अधिक ज्ञात नहीं। उस वंश के सर्व प्रधान' 
राजा गांगेयदेव के विषय में अनेक बातें ज्ञात हैं। ११ वीं सदी के 
मध्य तक (१०१९-१०४५ ईं०) वह राज्य करता रहा। अपने 
प्रताप के कारण ही गांगेयदेव चेंदि का नाम सर्व प्रसिद्ध हे। यद्यपि 
महोबा के लेख में अतिशयोक्ति भरे वाक्य मिले हें जिस कारण 
राज्य विस्तार के. बारे में अनुमान नहीं किया जा सकता। अस्तु। 
यह तो मानना ही पड़ेगा कि गांगेयदेव ने कांगरा की घाटी, काशी तथा 
प्रयाग तक के. प्रदेशों को जीत लिया था। अरब लेखक ने स्पष्ट 
लिखा है कि १०३३ ई० में काशी गांगेयदेव के अधिकार में था 
(इलियट-हिस्द्री आफ इंडिया, भा० २, पृ० १२३) उसका उत्तरा- 
धिकारी लक्ष्मीकर्ण भी पूरे उत्तरी भारत का शासक बना रहा 
और काशी में अनेक मंदिर निर्माण कराये। प्रतिहार राज्य 
के नष्ट हो जाने पर ही चेदि राजाओं को उत्तरी भारत में फैलने का 
अवसर मिला था परन्तु परमार नरेश भोज ने इनके प्रताप को समाप्त 
कर दिया । ११ वीं सदी के अंत में लक्ष्मणदेवः परमार ने कलचूरि 
राजधानी त्रिपुरी पर विजय पताका फहरायी ।॥ 
यह लिखा गया हैं कि कन्नौज को. राजधानी बनाने से पहले 
गुजर प्रतिहार उज्जेन में निवास करते थे। इस नगर के लिए प्रतिहार 
तथा राष्ट्कूट. राजाओं में युद्ध होता रहा पर प्रतिहारों का ही' अधि- 
कार रहा। सम्भवतः १० वीं सदी में उज्जयिनी .पर. शासन करने 
वाले परमार राजा गुजर प्रतिहार अथवा राष्ट्रकूट शासकों के सामंत' 
के रूप में राज्य करते रहे । प्रतिहार वंश की अवनति की हालत में 
प्ररमार राज्य की नींव. पड़ी। वाकपतिराज .उस वंश का पहला 
शक्तिशाली राजा हुआ है जिसके दरबार में अनेक संस्कृत के विद्वान्‌ 
आश्रय पाकर रहते.थे । कल्ममर्मन्न होने के कारण धारा नगरी में 
उसने अनेक सुन्दर मंदिर. तैयार कराये ॥ उसके . पुत्र सिन्धुराज के 
भा० गौ० २ 


; रैढ .. .. भारतीय गौरव 


विषय में पंझगुप्त रंचित नवसाहसाक चरित में वर्णन पाया जाता 
हैँ कि उस राजा ने हुण शासक को परास्त किया था। सिन्धुराज का 


उत्तराधिकारी परमार भोज भारतवर्ष का एक अत्यन्त प्रसिद्ध राजा : 


हो गया है जिसके नाम से सभी परिचित होंगे। उसने धारा नगरी 
को कन्नौज के सदृश प्रमुख बना दिया। भोज ने अपनी दक्त के प्रदर्शन 
'करने के निमित्त अनेक राजाओं पर आक्रमण किया और दक्षिण 
भारत पर अधिकार स्थापित करना चाहता था परन्तु चालक्य राजा 
जयसिह द्वितीय ने उसे सफल न होने दिया। लेखों में वर्णन मिलंता है 
कि भोज ने कचल्री राजा गांगेयदेव पर विजय प्राप्त कर उत्तर भारत 
की ओर दृष्टि डाली । कहा जांता हैं कि परमार राजा ने कन्नौज को 
भी जीते लिया था और उसी सिलसिले में उत्तरी भारत के मुसंल- 
'मान विजेताओं से भी मुठसभेंड़ हुईं थी । निरंतर युद्ध में फसे रहने 
के कारण भोज॑ अपनी शक्ति को सुदृढ़ न कर सका और अंत में उसे 
चालक्य राजा सोमेश्वर के हाथों पेरास्त होना पड़ा। यद्यपि उसे 
युद्ध क्षेत्र छोड़ कर भागना पड़ा था तथापि भोज ने सेना एकत्रित 


कर अपने राज्य को पुनः छीन लिया । चालक्य शासक स्वयं तो भीज 


की कुछ हानि न पहुँचा सके परन्तु कलूचूरी राजा से मित्रता कर 


दो तरफ से परमार राज्य पर आक्रमण किया था । इसी' बीच . 


'पचपन वर्ष तक' राज्य करने के बाद भोज मर गया। भोज का नाम 
संस्कृत साहिंत्य में सर्वे प्रसिद्ध है जो कविराज की पदवी से विभूषित 


किया गया था । उसके नाम से दो द्जन पुस्तकें विभिन्न विषयों पर 


प्रकाशित हुईं हैं। यह कहना कठिन है कि युद्ध में फंसे रहने प्र भी 
भोज' ने किस प्रकार इतनी पुस्तकें लिख डाली। -अस्तु ! यह तो 
मानना ही पड़ेगा कि वह एक उच्च कोटि का विद्वान था और कवियों 
का आश्रयदाता था। धारा नगरी में उसने एक बड़े शिक्षालय की 
स्थापना. की. थीं जहां दूर दूर से विद्यार्थी पढ़ने आग्रा करते थे। वह 
कली का प्रेमी. था, इसलिए अंनेक इमारतें राजधानी में बनवायी थीं.। 


प्रसार राजा भोज के पश्चात्‌ इस वंश की. अवनति हो गयी। 
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भारतीय सभ्यता की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि रे 


चालक्य जयसिंह के हाथ में कुछ समय के लिए मालवा 'की गददी आ 
गयी थी। उस सीमित क्षेत्र में किसी तरह इस वंश का समय व्यतीत 
होता रहा जब १३०३ ६० में अछाउद्दीन खिलजी की सेना ने सदा 
के लिए हिन्दू राज्य का अंत कर दिया । क्‍ 
जिस समय ककन्नौजं॑ में प्रतिहारं॑ बंश का शासन था बंगाल में ' 
बंगाल के, पालवंशी नरेश रांज्य कर रहे थे । पुराने समय में बंगाल 
शासक भगध राज्य से सम्बन्धित था पर छठी सदी से बंगाल 
पृथक राज्य के रुप में आ गया । शशांक वहां का शासक रहा जिसके 
पश्चात्‌ पाल वंश का ही राज्य उल्लेखंनीय है । ८ वीं सदी में इस वंश 
की संस्थापना गोपाल ने की थीं । उसका पुत्र धर्मपाल महान शक्ति- 
शाली राजा था जिसने केन्नौज पर आक्रमण कर चक्रायध को गददी 
पर बंठाया। उसके बाद वत्सराज प्रतिहार ने उसकी सत्ता को 
नष्ट' केर गजर प्रतिहांरं राज्य की नींव ब्मजबेत की थी + गंगा की 
घाटी में धर्मपाल से राष्ट्क्ट अब की लंड़ाई हुईं थी जिसके परचात्‌ 
नवीं सदी के आरंम्भ में ही उसे राष्ट्रकूट गोविन्द तृतीय के सम्मुख 
आंत्मसमर्पण करना पड़ा। उसके सामंत॑ चक्रायुध से नागभट्ट ने 
कन्नौज छीन लिया और धर्मंपाल का उत्तरी भारत पर साम्राज्य 
का सपना भंग हो गया। यह पाल नरेश एक॑ बौद्ध राजा होते हुएं भी 
बअह्यणों का सहायक था । पालयग में बद्ध धर्म को राजाश्रय' मिलने 
पर भी ब्राह्मण धर्म का अभ्युदय होता रहा । धर्मपाल ने विक्रम 
शीला नामक महाविहार की स्थापना की थी । उसके उत्तराधिकारी 
देवपाल के सम्बन्ध में लेखों में प्रशंसां-युक्त' वर्णन मिलता: है । 
वह पाल वंश में सब से प्रत।पी राजा माना गया है जिंसके विजय का 
बड़ा ही विस्तारपूर्वक विवरण प्रशस्तिकारों ने दिया हैं। यह विश्वास 
करना कठिन हें कि हिमालय से संतुबन्ध तक देवपाल का राज्य 
विस्तृत होगा परन्तु भागलपुर के लेख में उल्लिखित कामरूप तथा 
उत्कल विजय को सत्य माना जा सकता हूेँ। सम्भवतः उसने. गजर 


'प्रतिहार भीज़ को भी हराया था । अस्तु। देवपाल ने . समीपव 


| हैँ 


३६ भारतीय गौरव 


प्रांतों पर विजय कर राज्य को बढ़ाया था । नालंदा के ताम्रपत्र के 
अध्ययन से प्रकट होता हे कि उसका सम्बन्ध जावा के राजा से भी 
था। जावा के राजा बल्पुत्रदेव के कहने पर राजगृह तथा गया 
जिलों में स्थित पांच ग्रामों को बौद्ध मठ को दान में दिया था 
ताकि भिक्षु आराम का जीवन व्यतीत कर सकें । देवपाल स्वयं 
बौद्ध होने के कारण मगध में मठ तथा बिहार बनवाया था। नालंद 
उसके समय में शिक्षा का प्रधान केन्द्र बना रहा। उसके पश्चात्‌ 
नारायणपाल का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हे । वह शेवमत 
का मानने वाला था और शिव के अनेक मंदिर निर्माण कराये थे, 
इसी के समय से पाल वंश की अवनति होने लूगी । मगध तथा 
उत्तरी बंगाल पाल राज्य सीमा से प्रतिहार राज्य में सम्मिलित कर 
लिया गया, इसलिए पश्चिम तथा दक्षिणी बंगाल में पाल शासन 
सीमित हो, गया । नारायुगपाल भी फिर अपने .को सम्भाल सका 


था परन्तु अवनति का क्रम चलता रहा । महीपाल तथा नयपाल, 


नामक राजाओं के शासन में युद्ध होते रहे।। १०२५ ई० के समीप 
राजेन्द्रचोल ने महाकोशल तथा उड़ीसा हो कर बंगाल तक चढ़ाई 
की थी। कुछ ही दिनों बाद ही चाल॒क्य राजा विक्रमादित्य ने गौडः 
राजा (पाल नरेश ) को हराया था। बुरे दिन आने के कारण अधीनस्थ 
सामंत भी विद्रोही हो गये ओर स्वतंत्रता की घोषणा कर दी। इस 
प्रकार की अशांतिमय वातावरण में रामपाल गद्दी पर आया | यही 
पाल वंश का अंतिम राजा था--जिसने पाल वंश की खोईं प्रतिष्ठा 
को वापस लेने के लिए प्रयत्न किया -था। उसका कार्य अस्थायी 
रहा -और रामपाल के पश्चात्‌ पाल वंश की अवनति हो' गयी। 


उसी समय विजयसेन नामक व्यक्ति ने उत्तरी बंगाल (गौड़) 
से पाल वंश को सदा के लिए विदा कर सेन वंश की स्थापना की 
बहु,१०९५-११५८ तक सिंहासन पर बंठा रहा । देवपारा के लेख 
से पता चलता हू कि विजयसेन ने पूर्वी बंगाल पर भी राज्य विस्तृत 


किया था । कई राजाओं से उसकी मुठभेड़ हुईं थी । सेन वंश नें 


' 
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भारतीय सभ्यता की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि. - ३७ 


आह्ाण धर्म को राजधर्म बनाया और उनके राज्य में पंचदेवों की 
पूजा होती रही | विजयसेन शव मत को मानता था और श्रोतिय लोगों 
को उसने आश्रय दिया था। उसका पुत्र वल्लालसेन का नाम बंगाल में 
कुंलीन प्रथा के समावेश के कारण प्रसिद्ध है। कहा जाता हे कि उसने 
दानसागर तथा अद्भुतसागर नामक पुस्तकों की रचना की थी। 
पिता के सदृश वह दांव मत का अनुयायी था। सेन वंश का अंतिम 
प्रसिद्ध राजा लक्ष्मणसेन (जिसे मुसलमान लेखक राय लखमनिया 
कहा करते थे) था जिसने समीप के प्रदेशों पर विजय प्राप्त की थी। 
लक्ष्मणर्सेन की कायरता सर्व प्रसिद्ध हें अतः विजय सम्बन्धी उल्लेख 
पर सभी संदेह कर सकते हें। ११९७ ई० में जब मृहम्मद विन 
वखतियार खिलजी बिहार को जीतता हुआ नदिया पहुंचा तो 
लक्ष्मणसेन खिड़की के रास्ते महल से भाग गया था। यह कायरता 
तथा सेन शासन के ढीलापन का ही फल था कि अठारहाघुड़सवारों के 
साथ व्खतियार ने सेन राजवानी पर अधिकार कर लिया । लक्ष्मणसेन 
गंगा नदी पार कर पूर्वी बंगाल में चला गया और वहां १२०६ तक 
जीवित रहा । बंगाल में मंत्रयान तथा काल चक्रयान के प्रचार होने 
पर भी सेन शासक ब्राह्मण धर्म को मानते रहें। सहजिया मत के 
अनुरूप वेष्णव सहजिया मत आरम्भ किया गया जिस कारण विष्णु 
के अवतार की पूजा होती रही और वंष्णव साहित्य की रचना हुईं। 
जयदेव ने गीत गोविन्द लिख कर विष्णु के दस अवतार का प्रचार 
'किया। बौद्ध मत को भी हिन्दू धर्म में मिला लिया गया इसीलिये 
जयदेव के दस अवतार में बुद्ध का भी नाम आता है। : 

बंगाल के समीप कामरूप (आंसाम) का प्रदेश था जिसके 
इतिहास पर अधिक प्रकाश नहीं पड़ा है । गप्त लेखों में दो बार इसका 


"नाम आता है । हंषे वर्धन के मित्र भास्कर वमेन का नाम सर्वे प्रसिद्ध 


था। ६४ ३ ३० में हवेनसांग वहां गयां था| भास्कर .कन्नौंज तथा 
श्रयाग में हर्ष की सभाओं में सम्मिलितं हुआ था। उसके उत्तरी 
घिंकारी के विषय में कुछ ज्ञातं नहीं हैं । ८ वीं सदी के मध्य में 


३८ . भारतीय गोरव 


श्री हर्ष नामक एक राजा शासन करता था। ९' वीं सदी में देवपाल की 
सेना ने आसाम पर आक्रमण किया था।। किसी कारणवश मुसलमान 
विजेता वहां पहुंच न सके । यह प्रांत बौद्ध तंत्र तथा हिन्दू धर्म का केन्द्र 
रहा। हिन्दू मत की प्रधानता 'रही और समस्त जंगली जातियों में 
भी हिन्दू तंत्र मंत्र का प्रचार रहा। 
७वीं सदी' में ही अरब वालों ने भारत' पर आक्रमण कर 
सिन्ध पर अपना कब्जा कर लिया था। उनका शासन मुलतात 
तक फेल गया और सिन्ध तथा मुल्तान की रियासतें' अरब॑ के 
खलीफा के अधीन समभी जाती रहीं। अरब विजेताओं ने सिन्ध से 
बाहर पूरब की ओर बढ़ने का प्रयत्न किया था और 'पश्चिमी राज- 
पूताने में हिन्दुओं से युद्ध भी हुए। परन्तु गुजर .प्रतिहार रॉजाओं 
के रहते उनकी एक न चली । प्रायः तीन सौ वर्षों तक॑ सिन्ध तथा 
मुल्तान के सीमित क्षेत्र से बाहर.जा न सके । दसकीं सदी में प्रतिहार 
महेन्द्रपाल की' मृत्यु पश्चात्‌ यानी गुजर शासन के क्लास होने. पर 
शत्र्ओं को, मौका मिल गया। इतने दिनों. तक अरब वाले हिन्दुओं 
के साथ साथ. शांति और स्नेह. भाव के साथ रहते थे। राजनीतिक 
सफलता न होने पर भीं सांस्कृतिक क्षेत्र में अत्यन्त प्रभाव पड़ा। 
अरब लेखकों ने वर्णब किया हे .कि अरब के लोगों ने भारत से धर्म 
. दर्शन, आयुर्वेद, गणित तथा ज्योतिष की बातों को सीखां और उसे 
_परिचम में फंछाया था। अमीर खुख्रव॑ ने यहां तक लिखा हैँ कि 
अरब का ज्योतिषी आबू रमशर ने काशी में दस वर्ष तक विद्याभ्यास 
| किया था। कहने का तात्पय यह है कि सिन्ध “के मुसलमान 'भारत 
में इस्लाम रियासत कायम न कर सके । १० वीं सदी के बाद 


उत्तर पश्चिम से तुर्क लोगों काआक्रमण-जारी हुआ । अफगानिस्तान _ 


तथा उत्तर पर्चिमी प्रांत में कृषाण छोगों के बाद से ही (पहली सदी 
के बाद) साही नामधारी राजा शासन करते रहे। ९ वीं सदी तक 
काबुल उतकी राजध्ानी-थी॥ कहा- जाता है कि उस सदी के, मध्य 
भाग में काबुल के साही राजा लुघुतुरमान को ब्राह्मण मंत्री, कहकर 


रे ्थ 
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पी की 


बडे 


। 


भारतीय सभ्यता की: ऐतिहासिक पष्ठभमि ३९. 


ने गद्दी. से उतार दिया . कल्‍्लर ने एक नये साही वंश. की स्थापना 
की जिसे अलबेरूती ने ब्राह्मण साही का नाम दिया हं। इससे पूर्व 
साही सुल्तान को तुर्की साही कहा गया है। काबुल से राजधानी हटा 
कर उन्होंने उद्भाण्डपुर में अपनां निवासस्थान बनाया। इसी साही 


वंश ने 'काब॒ल की ओर से आने वाले मुसलूूमानों को रोका था-। 
साही वंश के राजाओं का नाम सिक्‍कों पर लिखा मिलता हु तथा . 
राज तरंगिणी में भी .उल्लेख पाया जाता हे। उस वंश का .पहला 
राजा सामंतदेव था जिसके बाद ही काश्मीर राजा के प्रभाव में साही 
नरेश आ गये । दसवीं सदी के मध्य से मुसलमान शासकों ने .साही 
वंश. पर बराबर दबाव डालना आरम्भ किया। इस कारण .जयपाल 
नामक . साही राजा के शासत्त में. ही अफगानिस्तान साही राज्य 
से निकल गया और इसने अपनी राजधानी पूरब की. ओर भटित्डा 
(पटियाला रियासत) में हटा ली । उन दिनों गजनी. के. सुल्तान' 
सबकक्‍्तगीन तथा जयपाल से यद्ध होता' रहा । उसे जयपाल के मृकाबि्े 
में हार खानी पड़ी और . अप्रतिष्ठा! के साथ सन्धि करनी: पड़ी। जय- 
पाल. ने .दिल्‍ली, अजमेर, कालिजर तथा कन्नौज: के भारतीय .राजा 
को निमंत्रित कर सुब्र॒क्तगीन का सामना किया.। उन नरंशों ने: 
घन तथा जन से साही राजा जयपाल की सहायता की थी परन्तु 
अंत में बुरी .तरह से पराजित. किये गये । इस हार से सम्भल भी 
न पाया था कि महमूद ने.१००१ ई० में साही राज्य. पर आक्रमण 
किया. । इस पराजय से जयपौल इतना.निर्जीव हों गया .कि अपने. 
पुत्र अनंगपाल को गद्दी सोंप कर वह आग में जल कर मर. गया। 
महमद का हौसला और भी बढ़ गया था| इसलिए नये राजा अनंगपाल 
को भी शांत न रहने दिया और १००८ में फिर यद्ध छिड़ गया-। 
अतंगपाल ते. समकालीन हिन्दू राजाओं. का. संघं बना कर मुसलमान 


. सुल्तात का सामना किया था परन्तु हिन्दू सेना में राष्ट्रीय भावना का 
' अभाव था, इस कारण संघ भी असफल रहा और महमूद -को,विज़य , 


प्राप्त हुआ। उसके. बाद भी साही. वंश के शक्तिहीन राजा भारत करे; 


४०. भारतीय गौरव 


उत्तर पश्चिम द्वार पर मुसलमानों का सामना करते रहे पर सवंथा 
असफल रहें। इस्लाम विजेताओं ने भारत में राज्य कायम कर 
लिया । क्‍ 

साही राज्य सीमा से लगा हुआ कास्मीर का प्रदेश था जहां 
पर प्राचीन काल से चौदह॒वीं सदी तक हिन्दू राजा शासन करते 
रहे। यद्यपि मुसलमान आक्रमणकारियों ने काइ्मीर पर चढ़ाई करने 
का प्रयत्न किया था परन्तु भौगोलिक अवस्था (पर्वतीय देश 
होने) के कारण काश्मीर की घाटी को जीत न सके । इस प्रदेश 
का प्राचीन इतिहास ज्ञात नहीं है लेकिन सातवीं सदी के बाद 
शासकों के सम्बन्ध में व्हेनसांग तथा राज तरंगिणी द्वारा वर्णन किया 
गया हैं । ६३१-६३३ ई० के बीच व्हेनसांग वहां रहा था। काश्मीर 
नरेश दुलमंवर्धन से हब की मित्रता थी। ८ वीं सदी में ललितादित्य 
मुक्तापीड़ नामक व्यक्ति करकोट वंश का प्रथम शासक कार्मीर 
घाटी में शांतिपूवंक राज्य करता रहा। उसी ने उत्तरी भारत 
तथा वंक्ष तक के राजाओं को दिग्विजय यात्रा में परास्त किया था। 
कहा जाता हू कि उसने गौड़ तक चढ़ाई की थी परन्तु दिग्विजय का 
वर्णन अतिशयोक्ति से खाली नहीं है । सम्भवतः उसने पंजाब तथा 
काश्मीर के उयरी भाग को राज्य में मिला लिया था । ललितादित्य 
के पौत्र जयापीड़' विनयादित्य भी एक प्रभावशाली राजा था जिसने 
कन्नोंज के शासक को हराया था। ८५५ इ० में उस वंश के स्थान 
पर उत्पलू वंश कर अधिकार हो गया और प्रतापी शासक्र अबन्ति 
वर्मत के शासन में विद्रोही -डाभर शांत किए गए थे। सूर्य नामक 
इंजिनियर की सहायता से सिचाईं का सुन्दर प्रबन्ध किया गया 
जिसने बाढ़ को रोकने के लिए. फेलम के बंहाव को दूसरी ओर 
मोड़ दिया था। अवन्ति वर्मन ने अनेक भव्य मंदिर तेयांर कराया 
ओर ब्राह्मणों को दांन दिया था । उसके पश्चात्‌. काइ्मीर की 
स्थिति खराब हो गयीं पर किसी तरह उसके पुत्र हांंकर वर्मन 
को गंदंदी मिली। कह युद्ध में इतनां फंसा रहा कि सेनिक व्यय 


रे ] 
हक  फे.. 


रू) 
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के कारण खजाना खाली हो गया । राजा नें मंदिरों के धन 
को लूट कर तथा धार्मिक कार्यों पर कर लगा कर खजाने की 
कमी को पूरी कीं थी । शंकर बर्मन की तरंह उसके उत्तरा- 
घिकारी भी शासन के लिए अयोग्य निकले। वे संदा अपने भोग 
विलास में फंसे रहते और अनगिनत प्रजा भूख तथा दारिद्र के 
कारण नष्ट हो रही थी। दसवीं सदी के मध्य में देश की दशा 
सुधारने के लिए ब्राह्मणों ने गोपाल वर्मन ( उत्पंछ नरेश ) के 


- मंत्री के पुत्र यशःकर को सिंहासन पर बैठाया । उसने नव वर्ष 


की अवधि में ही देश में सुख और शांति पुनः विराजमान हो 
गयी। उस वंश का राज्य अधिक समय तक रह न् सकां। लोहर 
वंश ने अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया। उंस राजवंश में दिददा 
तया उसके पति क्षेमगुप्त का नाम विशेष उल्लेखनीय है । दिद्दा 
का नाम कार्र्मीर के इतिहास में प्रंसिद्ध हे । उसने स्त्री होकंर विरो- 
धियों को दबाया और बलपूर्वक राज्य करती रही । १००३ इं० में 


, दिदुदा के मरने पर संग्राम राज को राज्य कां भार उठाना पड़ा। 


१०१४ ईं० में महमूद के विरोध में काइ्मीर की ओर से भी 
त्रिलोचन साही को सहायता पहुंचायी गयी थी। सुल्तान ने काश्मीर 
'घाटी में आक्रमण किया था लेकिन उसे भौगोलिक परिस्थितियों के 
कारण वॉप॑स' लौटना पड़ां। उस समय के पश्चात्‌ काइमीर का इतिहास 
कलंकमय है। राजा ने मुसलमान सेनापेति की सहायता से मंदिरों 
को लटा तंथा' मरतियों को अपविंत्र किया था । इस तरह अराजकता 
बनती रही जब कार्स्मीर चौदहवीं सदी में मसहूूमान आक्रमणंकारी 
के हाथ में चला गया । ' 

. यह कई बार कहा जा चुका हें कि १० वीं सदी के बाद जगह 
जगह छोटे राज्य उत्पन्न हो गये । आंब पव॑त पर उत्पन्न अग्निकुलं 
के चार वंशों (सोलंकी-वालक्य, परिहार-प्रतिहार पंवर परमार 
तथा चौहान ) में दिल्‍ली अजमेर प्रांतों में राज्य करने वाले चंहमान 
राजा के विषय में थोड़ा कहना आवश्यक प्रतीक्ष होता हैं । स्वे- 


४२ हक भारतीय गौरव 


है 
प्रथम नवंदा किनारे महिंषमति इनकी प्रधान नगरी थी परन्तु 
११ वीं सदी में इस वंश की एक शाखा ने अजमेर में राज्य स्थापित 


. किया। यही इतिहास में चौहान वंश के नाम से प्रसिद्ध था। 


उध्कमर 


तोमर अनंगपाल से दिल्ली का प्रदेश पाकर इनका राज्य अजमेर 
से दिल्‍ली तक फल गया। ११५३ ई० में विग्रह राज चतुर्थ विशलदेव 
ने राज्य की सीमा-को बढ़ाया था । चौहान वंश का सर्व प्रसिद्ध राजा 
पृथ्वीराज तृतीय था जिसे मुसलमान लेखक राय पिथौरा कहते हं। 
यह ऐसा बहादुर शासक था जिसके सम्बन्ध में आज भी भाद अनेक 
गीत (पद्म) सुनाया करते हें । पृथ्वीराज त्तीसरे को अपने थोड़े 


- दिनों की अवधि में गहड़वाल, चंदेल तथा चालक्य राजाओं से यद्ध' 


करना पड़ा था । कन्नौज के राजा जयचन्द्र की पुत्री संयोगिता 
को स्वयंम्बर से उठा छाया और परमदि राजा पर' आक्रमण कर 
महोबा तथा बूँदेलखण्ड के किलों पर .अधिकार कर लिया था । इसी 
युद्ध का वर्गन चारण लोगों-ने आल्हा नामक ग्रंथ. में किया हैं.।. 


पृथ्वीराज ही भारत का अंतिम राजपूत राजा' था जिसके बाद 


मुसलमान सुल्तान मुहम्मद विन सामः का पैर जम-गया। ११९१:३ई ० 


दाहबुद्दीन गोरी से पृथ्वी राज की पहली लड़ाई हुई जिसमें मुसलमान” 


सेना को गहरी हार खानी पड़ी। शहाबुद्दीन को इस पराजय का 
बड़ा दुख था । इसलिए: दूसरे साल ही (११९२ ६०) वह भारत 
को,लोटा और सुसंगठित सेना के साथः बदल लेने की ठानी ।पूंथ्वी- 
राज ने समीप के शासकों से सहायता 'की याचना की। जयचन्द्र के 
भतिरिक्‍त प्रायः सभी राजाओं ने चौहान-राजा को पूर्ण सहयोग 
प्रदान किया था परन्तु हिन्दू सैनिक मुसलमानों के सामने ठहर न 


न सके । पृथ्वीराज के पेर उख्ड़ गए और वह. जीवन बचाने के लिए 


युद्ध क्षेत्र से भाग गया । मुसलमानों ने सरस्वती .नदी के क्रिनारें 
उसे पकड़ .कर मार डाला । यही समय था ,जब उत्तर भारत में 


मुसलमानों का आधिपत्य फ़ेल गया और हिन्दू प्रभाव सदा के लिए 
समिट गया ।.जयचन्द्र. का उत्तरी, भारत. प्र . साम्राज्य. कायम- करें. 


---- दुच्छ 
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का स्वप्न भंग: हो गया तथा अद्रदंशिता का फल शीघ्र ही मिल गया। 
११९४ इ० मे शहाबददीन ने कन्नौज को विजय कर जयचन्द्र को 
मार डाला । 

इस प्रकार १२ वीं सदी के अंत में हिन्दू शासन का अंत हो गया । 
जो राज्य इंसा पूर्व सदियों से चला आ रहा था और जिसके शासकों ने ' 
भारतीय समाज में विदेशियों को आत्मसात्‌ कर लिया वही हिन्दू 
नरेश राष्टीय भावना-के अभाव से राज्य खो बेठे. । सेना में शक्ति 
के अतिरिक्त देश प्रेम की कमी थी और अनेक उपजातियों में 
विभकक्‍त हो. जाने के कारण सामहिक धेय से. काम न कर सके। 
पाल तथां गुजर प्रतिहार राजाओं ने साम्राज्य स्थापना की ऊच्च 
विचार से कार्य किया था परन्तु परिस्थितियों ने उसे पूरा न होने 
दिया. । धर्म भीरुतां भी राजपूतों के असफल होने - का एक विशेष 
कारण था। 


संसार में भारत एक प्राचीनतम देश हे | यह प्राचीन समय में 
उन्नति के शिखर पर पहुंच गया था। सभी कार्य उचित प्रकार से 
किए जाते । प्रत्येक क्षेत्र में शास्त्रीय बातों का पाछन किया-जाता। 
इतने बड़ महान दंश में शासन सम्बन्धी कार्य भी आदर्श प्रणाली 
पर सम्ग्नदित किया जाता था। भारतीय साहित्य के आधार पर ' 
शासन-प्रबंध का ज्ञान होता है । जिस देश में या भूभाग में जनता 
निवास' करती है, वहां पर उसके सारे कार्यभार को संभालने के 
लिए किसी प्रकार के शासक (राजा) की आवश्यकता होती है। 
वर्तमान राजनीतिज्ञ उसी भूभाग को राष्ट कहते हें। पर भारत में 
कोई ऐसा नियमः न था। अथवंबेद में लिखा है कि प्रारम्भ में सम 
जनपद: (राष्टू) बिना राजा के ही रहता था. [-विण्ड वा-इदाग्र. 
अआसीत्‌ | राजा की आवश्यकता लोगों को न मालम हुईं | महाभारत ; 
के 'शान्तिपवे में भी ऐसी ही वर्णन मिलता -है कि जनता बिना. राजा" 
के अपना काम करती थी। धर्म ही सब प्रजा का रक्षक था.) - 


है भारतीय गौरव ; 


नव राज्यन्नराजासीज्नच दण्डो न दाण्डिक: 
धर्मेणेव प्रजास्सर्वा रक्षन्तिस्म परस्परम्‌ । 


इस प्रकार ऋषियों ने यह बतलाने का प्रयत्न किया है कि वर्तमान 
समय की तरह भारतीय समाज में झगड़े व कलह न थे । सब छोग 
धर्म के अनुसार जीवन व्यतीत करते .थे । पर यह सिद्धान्त सदा के 
लिए माना न जा सका । कुछ समय के पश्चात्‌ समाज का ऐसा 
संगठन हो गया कि शासक की आवश्यकता मालम- होने लगी। 
ऐतरेय ब्राह्मण में उल्लेख मिलता हे कि देवासुर संग्राम में देवता 
हार गए। सब ने इसके कारण पर विचार किया तो यही समभ में 
आया कि असूरों का राजा था और देवताओं का कोई शासक न था। 
ऐसे समय में देवताओं के अंश को लेकर राजा की उत्पत्ति हुईं। 
मनु के शब्दों में परमेश्वर ने राजा की उत्पत्ति की। ऐतरेय 
ब्राह्मण में जनता द्वारा राजा के चुने जाने का वर्णन किया गया 
है। भीष्म ने भी युधिष्ठिर से कहा कि अराजकता में सब चीजें 
नष्ट हो जाती हें। अतएवं लोगों ने दुःखी होकर राजा का चुनाव 


किया। कौटिल्य ने भी इसी बात का पृष्ठपोषण किया हैं कि--प्रजा 


'मनुं वेवस्वतं राजानं चक्रिरे। ये कथन बतलाते हूँ कि सर्वेप्रथम मनु 
ही आदि राजा था। इन सब के विवेचन से यह विवाद खंड़ा हो जाता 
हैं कि ईश्वर द्वारा राजा की सृष्टि हुईं अथवा वह प्रजा द्वारा चुना 
गया .। मन आदि शास्त्रकारों की बातें आलंकांरिक हूँ । वस्तुत 
इंदवर ने किसी को राजा न बनाया । प्रजा ने ऊंचे कर्मों (देवकमों) 
की आवश्यकता समझ कर राजा के देवांश होने की कल्पनां की। 
यही कारण है कि रांजा को ईश्वर माना जाता था और उसके दर्शन 
से पुण्य की बात सोची जाती थी । राजा के विषय में वेद तथा 
रामायंण में 'राजकर्त्तार' शब्द आता है जिससे स्राफ तौर पर यह बात 

य मालम होती हैं कि राजा बनाए जाते थे । इंश्वर द्वारा उनकी 
. सृष्टि नहीं हुई बल्कि उनको मनुष्य चुनते थे। ।भारतीय इतिहास 
ऐसे प्रमाणों से भरा पड़ा है । ' 


भारतीय सभ्यता को ऐतिहासिक पृष्ठभूमि. ४५ 


राष्ट से राजा होता है । इसलिए राष्ट्‌ को सुरक्षित रखने के 
. लिए राजा को सब तरह की सहायता दी जाती है । कौटिल्य ने 
कहा हैँ कि 'कोशदण्डबल हि प्रभुशक्ति:।' कार्यभार चलाने के लिए. 
बल की परम आवश्यकता है । सात प्रकृतियां उस राजा के अवयव 
. मानी गयी हें--- 


स्वाम्यमात्यौ पुर राष्ट्र! कोशदण्डो सुहृत्तथा 
सप्तप्रकृतयों स्पेता: सप्तांगं राज्यमुच्यते (मनु० ) 


राजा, मंत्री, दुर्ग (राजधानी में ), कोश, दण्ड वा बल, मित्र 
तथा राष्ट्रूपी सातों अंगों से शासक का शरीर बनता है । चतुर 
राजा सब को मिला कर काम करता है । मूर्खता से तो अंग नष्ट 
हो जायंगे और शासन-प्रबंध चल नहीं सकता। 


शास्त्रों के अध्ययन से यह ज्ञात होता है कि प्राचीन, भारत में 
शासन-कार्य दो. प्रकार से होता था । पहली प्रणाली का प्रजातंत्र नाम 
दिया जा सकता है । यद्यपि यह शब्द प्रयोग में नहीं आता तो भी 
शाप के ढंग से यह स्पष्ट हे कि वह प्रजातंत्र के अतिरिक्त और कोई 
तरीका नहीं हो सकता। एतरेय ब्राह्मण में जो राजनीति का वर्णन 
मिलता है उसमें प्रजातंत्र की ही भावना है । महाभारत में 'सदृश: 
सर्वे जात्या कुलेन' का उल्लेख मिलता है तथा प्रजातंत्र के लिए 
गण शब्द का प्रयोग किया गया है । शांतिपव में गण-राज्य शासन 
प्रणाली का सविस्तृत वर्णन मिलता है। इंसा से कोई झाताब्दियाँ 
पूर्व से भारत में गणराज्य की प्रधानता थी । बौद्ध साहित्य के सोलह 
महाजन पदों में शाक्‍य, बृज्जि मल्‍ल आदि: प्रजातंत्र रियासतें 
वर्तमान थीं। कोटिल्य ने 'गण' शब्द के द्वारा प्रजातंत्र ढंग का ही 
विवेचन किया है । कहने का अर्थ यह है कि प्रजातंत्र की कल्पना 
बाहरी नहीं है, पर भारतीय है। साहित्य में प्रजातंत्र के साथ. साथ 
राजा, नूप आदि छाब्दों का प्रयोग दूसरे प्रकार के शासनकर्ता के लिए 
किया जाता था। यानी राजतंत्र की भी सत्ता यहां पुराने समय से 
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थी। ब्राह्मग ग्रंथों में राजपुत्र शब्द इस बात को साफ तौर-से बतलाता 
है कि उस काल में वंश परम्परानगत शासन राजा क हाथ में था। 
पिता के मरने पर पुत्र को सिंहासन अवश्य मिलता था। राजसय 
यज्ञ भी यही साधारणतया बतलाता हुँ कि राजतंत्र शासन में राजा 
शक्तिशाली व्यक्ति था। पर एक व्यक्ति के हाथ में प्रबंध न रक्‍्खा 
जाय, इसीलिए उसके सहायक रहते थे। तंतरीय संहिता में राजा 
के सहायक “रत्निन का ताम मिलता है.। ये सदा राजा के समीप 
रह कर शापन में सहयोग करते थे । इतना होते हुए भी राजा मनमानी 
नहीं कर सकता था। जिस' समय उसे अपने राज्य का उत्तराधि- 
कारी स्थिर करना होता था वह राज्य के प्रमख व्यक्तियों को बला 
कर पूछ लेता था कि अमुक व्यक्ति के राजकुमार घोषित होने में 
आप लोगों को कोई आपत्ति तों नहीं है । रामायण में वर्णन आता 
हे कि चक्रवर्ती राजा दशरथ ने भी राम ऐसे महान्‌ पुरुष को युवराज 
बनाते समय सब प्रधान व्यक्तियों से पूछा था । यथा राजा तथा प्रजा । 
दशरथ की प्रार्थना को सबों ने स्वीकार कर लिया। कहने का 
तात्पर्य यह हे कि राजा की सत्ता इंश्वरक्ृत' ( शिंशंण6 पंह्ी।॥ ) 
नहीं समझी जाती थी | राजा को भी सिंहासन पर बंठाने का 
अधिकार प्रजा के हाथ में रहता था । जनता हरएक प्रकार से 
दक्तिशाली. थी । प्रजातंत्र पूर्ण रूप से. तथा राजतंत्र साधपरण रूप 
में प्रजा के हाथों बनाया जाता था । प्रजातंत्र में शासक का चुनाव 
होता जो अधिक संख्या में मत ग्रहण कर राजसभा का' सभापति 


चुना जाता था । अथवंबेद में वर्णन आता है कि ऐं. राजा, राज्य 


का काम चलाने के लिए प्रजा तुझे तिर्वांचित करे (त्वां विशो 
व॒णातां राज्याय स्वामिना: ) । ऐसे और मंत्र हें जो राज्याभिषेक 


के समय उपदेश के रूप में कहें जाते थे । “ऐ राजा, हम तुभे लाए हें; . 
सब प्रजा तेरी इच्छा ,करें।” शतपथ ब्राह्मण में भी ऐसा ही वर्णन 
मिलता है कि जब प्रजाजन राजा से संतुष्ट होते हँ तो राजसूय का: 
अनुमोदन करते हैं। ऐतरेय ब्राह्मण में कई पीढ़ियों के लिए राजा, 


॥/। 
| / हि 
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निर्वाचित किए जाने लगे । इस प्रकार राजतंत्र की सत्ता बढ़ने 


लगी । 
भारतीय इतिहास के अध्ययन से ज्ञात होता हे कि ईसा के छः 


: सदी पू्वे से चौथी सदी तक प्रजातंत्र शासन का वेभवंकाल था। इस 


समय अनेक शक्तिशाली तथा प्रतापी प्रजातंत्र रियासतें वर्तमान थीं। 


ग्रीक ऐतिहासिकों ने बहुत' प्रजातंत्रों का वर्णन किया है । पंजाब में 


स्थित प्रजातंत्रों ने यूनानी सिकन्दर महान के आक्रमण को रोका था। 
मौर्य शासन के प्रारम्भ से साम्राज्य की कल्पना राजनीति में आयी। 


इसीलिए प्रजातंत्रों का ल्वास होने लगा। पंजाब, राजपूताना, मध्य . 


भारत, उत्तरी तराई भाग, मालवा प्रांत में इनका केन्द्र था। उज्जन' 
के क्षत्रप रुद्रदामने के एक लेख में इनके कुछ नाम मिलते हें, यानी 
ईसा की पहली सदी तक इनका शासन था। कृषाण वंश के नाश 
करने में प्रजातंत्रों का विशेष हाथ था । गजरात, नासिक, मध्य- 
भारत, मथुरा तथा पुरुषपुर (पेशावर) का वृताकार भाग शक और 
कषाण लोगों के हाथ में रहा। कनिष्क के बाद उन्हें निर्बंछ पाकर 
गण शासकों ने उससे लाभ उठाया और जोंर छगा कर कषाणों 
का नाश कर दिया । यंही कारण था कि योधेय गण के सिक्‍कों पर 
यौधेय गणस्य जय -तथा मालवा सिक्‍कों पर 'मालवानां जय: लिखा 
मिलता है। गण सिक्‍कों के प्रचार के कारण उपरियकत कथन की 
पुष्टि होती है । गुप्तकाल में प्रतापी राजा समुद्रग॒प्त ने दिग्विजय 
के सिलसिले में बचे हुए प्रजातंत्रों का नाश कर दिया तथा सब 
को अपने राज्य में मिला लिया । प्रयाग के लेख में उन पराजित 
राज्यों का नाम मिलता हैं । अतएवं लेखों के आधार पर यह प्रकट 
होता हैं कि ईसा की-तीसरी शताब्दी तक प्रजातंत्र शासन भारत में 


सुचारु रूप से चल रहा था। गुप्त सम्राट्‌ समुद्रगुप्त को ही इनका 


नष्ट करने वाला बतलाते हें । इसके बाद उनका नाम तक न रहा 
ओर महत्वाकांक्षी नरेश ने उनकी रियासतें अपने साम्राज्य में 
मिला लीक ०. - रे ३ 


# करे: 


र्हीः 
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वर्तमान प्रजातंत्र की तरह भारत में भी उन रियासतों के 
सभापति का निर्वाचन जनता द्वारा किया जाता था । उसकी 


सहायता करने के लिए एक सभा रहती थी जिसमें अनुभवी 


व्यक्ति रबखे जाते थें । उन्हीं की सहायता से शासन-प्रबंध का कार्य 
चलता था । राजा के सहायतार्थ भी समिति रहती थी जिसमें 
समस्त विभाग के अध्यक्ष सम्मिलित रहते । वह कभी मंत्री परिषद 
के नाम से भी पुकारी जाती थी । मंत्रीगण राज-कार्य-भार संभालने 
में राजा का सहयोग करते । अन्य कार्य एक सा होता था । राज्य की 
_ रक्षा, आय-व्यय, सेना आदि के सभी काम महत्वपूर्ण थे। इन कामों 
में दोनों प्रकार के शासक यथोचित ध्यान दिया करते थे। राजा 
का कतंव्य था कि वह सदा प्रजा हित पर ध्यान दे। शांतिपव में 
दहासक का यह परम कतंव्य माना गया हे कि अपने स्वार्थ की बातों 
को छोड़ कर प्रजाहित का चितन करे+5 ..., 
स्वप्रियं च॒ प्ररित्यज्य यद्यल्ोकहितं भवेत्‌ । 
इसके अतिरिक्त यदि सजा दाब्द .पर विचार किया जाय तो 
मालम होगा कि राजा तो.-प्रकृति (प्रजा के रंजन: के. रहिए बनाया 
ही गया था । यानी प्रजा का सुर पहले मुख्य बात समभी जाती 
थी । राजा का निजी काये गोड़ समझा जाता था ।. 
स्मृति ग्रन्थों में राजा के आदर्श मार्ग का सविस्तृत वर्णन मिलता 
हैं ।राजधर्म का मूलमंत्र साधु की रक्षा तथा असाधु का दमन करना 
है । चूंकि एक व्यक्ति सारे राज्य के काम को सुचारु रूप से नहीं कर 
' सकता, इसलिए राजा कां कर्तव्य था कि. अच्छे मंत्री नियुक्त करे 
और उनके परामश्श से कार्य करे । मंत्री.से सलाह लेने का इतना 
मंहत्व था कि उनके बिना राजा .को दुर्योधन की तरह नष्ट हो 
जाने का डर बना रहता था । | 
यो. राजा मंत्रिणां वाक्‍्यं न करोति हितेषिणाम 
स शीघ्य नाशमायाति. यथा'दुर्योधनो नपः। 
इस कारण मंत्री राजा कां दूसरा हृदय माना जाता था ४ 
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कि 
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नौतिकुशल मंत्री भी राजा को साम, दाम, दण्ड तथा भेद के प्रयोग 
का अवसर बतलाया करता था । शुक्राचायय ने बतलाया हे कि जिन 
मंत्रियों से राजा, प्रजा, बल, कोश और वंभव कीवृद्धि न हो वे किसी 
कार्य के व्यक्ति नहीं हैं, उन्हें आलंकारिक अथवा अनावश्यक समभा 
जाय । तात्पय यह हैँ कि राजा मंत्रिपरिषद्‌ के द्वारा राज्य के सभी 
कामों में उन्नति करे, देश में सुख व्‌ शांति हो और वेभव की अभिवद्धि 
करें। इस प्रकार के राजा भारत में आदर्श मार्ग पर चलते आए हें। 


जितने सम्राट थे सब ने राज्य की श्रीवृद्धि ही की । 


शास्त्रकारों ने राज्य के सुप्रबंध के लिए धन की आवश्यकता 
बतलाई है । कामन्दक नीतिकार ने तो लिखा है कि कोश ही'राजा 
का मूल सार वस्तु हे । 

कोशमूलोहि राजेति प्रवाद: सर्वेकौकिक: । 

अतएव खजाने को पूरा करने के लिए यह जरूरी हें कि राजा 
प्रजा पर कर लगावे। धर्मग्रंथों में भी ऐसा विधान पाया जाता हैं 
(तथाल्पालपो ग्रहितव्यो राष्ट्राद्राज्ञाब्दिक: करः) । राजा जनता से 
थोड़ा थोड़ा कर ग्रहण करे। उसका व्यवहार ऐसा होना चाहिए 
कि प्रजा पर बोभ न मालम पड़े । माढ़ी की तरह धीरे धीरे 
पुष्प (कर) चुनता रहे (पुष्प॑ पुष्पं विचिनुयान्मूलच्छेदं न कारयेत ) । 
इस प्रकार कर किसी को दण्ड नहीं मालूम पड़ता था । प्रजा नकद 


रुपया अथवा धान्य के रूप में कर दिया करती थीं । कालिदास ने . 


वर्णन किया हे कि राजा जो कर वसूल करता था वह प्रजा के हित 
के लिए व्यय करता था-- 
प्रजानामेव भूत्यर्थ सताभ्यो बलिमग्रहीत्‌ (रघुवंश) ,' 


यानी राजा उस द्रव्य (कर) का रक्षक था । उसी पैसे से 


: मंत्रि-परिषद्‌ का खर्च तथा निजी ख्े चलाता था । रक्षा के लिए 


सेना रक्‍्खी जाती थी तथा प्रजा के सब कार्य सम्पादित किए जाते। 
राजा कृषि को उन्नति के लिए नहरें व तालाब खुदवाता-था । 
भा० ४ का 


जे 
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कहने का सार यह है 'कि प्रजा से बसुल किए हुए कर को राजा उन्हीं 
के सुख के लिए नाना प्रकार से खर्च करता था।' 

प्राचीन साहित्य में राजा के लिए सम्राट, महाराजाधिराज या 
चक्रवर्ती की पदवी मिलती हैँ । पुराने समय से गुप्तकाल तक 
(छटी सदी तक) यह पदवियां उत्कीर्ण लेखों में मिलती हें; परल्तु 
पूर्व मध्य काल के (सातवी से बारहवीं शताब्दियों तक) लेखों तथा 
ताम्न-पत्रों में परम भट्ठटारक महाराजाधिराज परमेश्वर की लम्बी 


चदवी मिलती है। प्रायः प्रतिहार गहडवाल तथा पाल वंशी छेखों में - 


ऐसी ही पदवी मिलती है लेकिन बंगाल के सेन लेख (१२वीं सदी ) 
में राजा के लिए उसके साथ हयपति, गजपति तथा नरपति शब्दों 
का उल्लेख आता हैँ। ऐसी लम्बी पदवी का कोई सार नहीं दिख- 
लाईं पड़ता। उनके विषय में कोई वास्तविक वात कही नहीं 
जा सकती । उसको जान कर ही संतोष करना पड़ता है । राजा की 
सहायता करने के लिए अत्यन्त प्राचीन काल से ही एक सभा का 
वर्णन मिलता हैँ जिसे वेदों में समिति! कहा गया है । सभा तथा 
समिति के विषय में यथार्थ रूप से कुछ कहा नहीं जा सकता; पर 
सम्भव हैं कि कुछ राज्यों में उनका सम्बन्ध राजा से था । उनके 
विषय में विद्वानों में मतंभेद है, लेकिन यह सत्य हैँ कि किसी प्रकार 


की व्यवस्थापिका सभा थी जो गण राज्यों में भी केन्द्रीय लोक सभा 
का काम करती थी। नुपतंत्र में वे क्‍यों विलुप्त हो गयीं यह बतलाना 


कठिन हू .। 

'. आरत में साम्राज्य की स्थाकना के बाद राजप्रबंध म सहायता 
के लिए मंत्रिमंडल का समावेश किया गया । मनु का कथन हूँ कि 
अच्छा कार्य भी एक आदमी के अकेल होने के कारण दुष्कर हों जाता 
है 'अपि यत्सुकरं कर्म तदंप्येकेन दुष्करम (मनु) इस कारण राज्य 
की अभिवृद्धि चाहने वाला राजा योग्य मंत्रियों को . चुनें-अन्यथा 
राज्य का पतन निदिचत हें । वेदिककाल में राज्य के ऊच्च 
; अधिकारियों को रत्नीं कहा गया हे । उसमें पट्टरानी, युवराज, 
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पुरोहित, सेनानी स॒त, ग्रामणी तंथा संग्रहीता आदि के नाम॑ मिलते 
हैं। रत्नी को ही आगे चल कर॑ मंत्रिपरिषद्‌ कहा गया है। राज्य 
के सात आंगों में मंत्रियों को स्थान मुख्य था । ऐतिहासिक कांल से 
प्राय: राज्यों में यह संस्था काम करती रही है । जातकों में मंत्रियीं 
का उल्लेख बार बार आता हैँ । उत्कीर्ण लेखों तथा साहित्य में 
मौर्य तथा शूंगों के मंत्रिपरिषद्‌ का वर्णन है । गुंप्त राजाओं के लेखों 
में मंत्रियों के नाम आते हूँ। मंत्रियों ने ही हंब को मौखरि राज्य का. 
पिहासन प्रदान किया था । मध्ययग के शासन का तो मंत्रिमण्डरू 
अविच्छेद्य अंग था । परमार, चालक्य, गहड़वाल, चंदेल, पालवंशी 
लेखों में अनेक मंत्रियों का उल्लेख मिलता है, जिन्हें पृथक पथक्‌ 
विभाग की जिम्मेदारी थी । राजा के अपनी राज्य सीभा के समीप 
सामंत या महासामंत भी शासन करते थे जो उसके अधीन मानें 
जाते थे । सशासन के लिए मंत्रियों का होना आवश्यक था। मंत्रि- 
मण्डल के सदस्यों के सम्बन्ध में शास्त्र ग्रंथों में विभिन्न मत पाया 
जाता है । उन लोगों के विचार में २०, १६, १२ , श्०या ८ 
'मंत्रिगण होना चाहिए । उन मंत्रियों के काये क्षेत्र में शासंन का सभी 
प्रबंध आ जाता था । उनका काये नयी नीति का निर्धारण करना, 


उसे सफलता पूर्वक कार्यान्वित करना तथां कठिनाइयों को दूर 


करना था । राज्य के आय-व्यय का भी निरीक्षण मंत्रिगण किया 
करते थे । 

उन सभी को मिलाकर केन्द्रीय शासन का कार्य सरलता 

होता था । यह कहा जा चुका हे कि राजा 

केन्द्रीय शासन की पद्रानी तथा यूवराज' का शासन प्रबन्ध 

द द में हाथ रहता. था । शांसक उनकी बातों का 


भी मय रखता था और उन॑ पर विचार किया. करता था। 


पुराने समय से लेकर १२ वीं शती तक इन दोनों के नाम अंथों ' 


'तथा लेखों में मिलते हैं । मध्यकालीन लेखों के अध्ययन सेपतौ .. 


लगता हे कि थोग्य पुत्र को ही राजा युवराज घीषित॑ किया करतो 
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था। दूसरा नाम पुरोहित का मिलता हे, जो वदिक रत्नी में स्थान 


पा चुका था; लेकिन मंत्रिमंडल का यह सदस्य न था । यों तो : 


इसका नाम -गहड़वाल लेखों में भी मिलता हे; परन्तु सदा इसका 
कार्य घामिक कार्यों का निरीक्षण ही था । मौर्य राजा अशोक के 
लेखों में धर्ममहामात्र का उल्लेख मिलता है, जो सभी धार्मिक प्रबन्ध 
देखता था । मध्यकालीन लेखों में पुरोहित, धर्माध्यक्ष या धर्म 
प्रधान नामों से पता चलता हे कि राज्य के धाभिक काय निरीक्षण के 
निर्मित्त एक कमंचारी नियुक्त किया जाता था। इस कार्य में सभी 
धर्मों को बराबर सहायता दी जाती थी । हिन्दू, जेन तथा बौद्ध 
लोगों में भेदभाव न रखा जाता था। अशोक के लेखों में ब्राह्मण 
“तथा अन्य मतावरूम्बियों को सादर स्थान दिया जाता था | 
सहानुभूति रकखी जाती थी । अशोक बौद्ध हो कर भी आजीविकों 
को दान दिया करता था । गुप्त राजाओं ने भी इसी तरह का 
बर्ताव जन तथा बौद्धों के साथ किया था । बे विष्णु-भकत थे, तो भी 
परम सहिष्णु थे और जन मंदिरों तथा बौद्ध बिहारों को दान दिया करते 
थे। मध्ययुग में भी वही अवस्था रही। पाल नरेशों ने बौद्ध होकर 
ब्राह्मणों को अच्छे पद पर नियुक्त किया था। दान विद्वान, बिहार, 
मठ, मंदिर तथा शिक्षा संस्थाओं को दिया जाता था। भध्ययूग की 
एक विशेषता यह थी कि व्यक्ति के स्थान पर संस्था को दान देने 
की परिपाटी चल निकली, जिस कारण विशेष अधिकारी नियुक्त थे। 
लेखों में उसे आग्रहारिक कहा जाता था। इन रीतियों से केन्द्र में 
धर्म-कार्य सम्पन्न किया जाता था । 
मंत्रिपरिषद्‌ का सब से महत्त्वपूर्ण व्यक्ति प्रधानमंत्री था। लेखों 
में अनेक मंत्रियों के ताम मिलते हैं । इससे प्रकट होता है कि प्राचीन 
काल म॑ं इसकी आवश्यकता समभ कर एक मंत्री प्रधान घोषित कर 
दिया जाता था, जिसके जिम्मे शासन का एक विभाग रहता था। 
कहीं कहीं वह कोष का भी निरीक्षण करता था। प्रधान मंत्री के 
बाद युद्धमंत्री का स्थान था.। जिसे सेनापति कहा जाता था । 
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गृप्तकाल से ११वीं सदी तक के लेखों में उसे बलाधि- 
क्ृत या महाबलाधिकृत कहा गया है। उसका काम सेना का संगठन; 
दुर्ग को स्रक्षा तथा युद्ध सम्बन्धी अन्य कार्यों की व्यवस्था थी 
सेना के पांच विभाग थे--पंदलर, घड़सवार, गजदल, रथदल तथा 
जल सेना । इन विभागों के पृथक्‌ पृथक्‌ प्रधान थे । अश्वपति या 
भठाश्वपति घोड़ों की देख रेख किया करता था। हस्त्यध्यक्ष (जिसे 
महा पीलपति भी कहते थे) तथा रथाधिपति क्रमशः हाथी 
| और रथ विभाग का प्रबन्ध करते थे । सेना की रसद को एकत्रित 
करने के लिए रण भाण्डागारिक नामक अधिकारी होता था। आयु- 
 धगाराध्यक्ष अस्त्रशस्त्रों की देखभाल किया करता था। कोटपाल 
प्रत्येक किले में नियुक्त थे । राजकीय आय का ५० प्रतिशत धन 
सेनाविभाग में व्यय किया जाता था। मध्यकालीन लेखों में नौबल 
दब्द का प्रयोग मिलता है । जिसके अधीन जलसेना रहती थी। 
गौमिक शब्द सेना के एक टकड़ी के पदाधिकारी के लिए प्रयक्त 
किया जाता था । गण दब्द तीन टकड़ी की सम्मिलित सेता को 
कहते थे । इस तरह सेना विभाग में विभिन्न अधिकारियों द्वारा 
सब कार्य होता था ।. 
मध्यकालीन शासक स्वयं सेना में दिलचस्पी लेते थे । विदेशी 
लेखकों ने सेता के विषय में यत्र तत्र लिखा भी हे । कन्नौज के राजा 
'प्रतिहार के पास ९ लाख सेता थी । लड़ाई में यद्ध कौशल दिख लाने 
वाले व्यक्ति को तगमा दिया जाता था या मरे व्यक्ति के परिवार 
को मात्तिक वृत्ति (जिसे. मृत्यु वृत्ति कहते थे) मिलती थी। इस 
तरह यद्ध में लड़ने के लिए प्रोत्साहन दियां जांता था । युद्ध में 
चिकित्सा 'दंल तथा मार्ग बनाने के लिए सनिक भी रहा करते थे। 
प्राचीन समन में नौसेना भी प्रंबल थी। 
सेतापति के, ' बाद परराष्ट्‌ मंत्री का स्थान था। लेंखों 
ह में उसे मंहासंधिंविग्रहिक कहां गया है। 
परराष्ट्र विभाग अनेक राज्य होने के कारण पंरराष्ट्‌ मंत्री 
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का कार्य कठिन होता था। मौय॑, गुप्त, राष्ट्रकूट तथा गुजर प्रति- 
हार ऐसे बड़े बड़े साम्राज्यों में परराष्ट मंत्री के अधीन अनेक' 
सचिव थे । गहड़वाल तथा पाल बंशी लेखों में इस विभाग के दूत 
नामक अधिकारी का नाम श्षाता है। वह गुप्लचर का काम करता 
था। इसके अन्तगंत महामुद्राध्यक्ष का एक उपविभाग था जो राज्य 
में प्रवेश के लिए विदेशियों को अनुमति-पत्र देता था। परराष्ट मंत्री' 
शाम दाम दण्ड भेद की नीति से काम करता था । 
राज्य का सारा प्रबन्ध कोष के बल पर चलता हे। राज्य को 
सारी आय कोषाध्यक्ष के जिम्मे थी और 
माल विभाग एक ही व्यवित कर बंसल करने का 
काम भी .करता रहा । कौटिल्य ने उसे 


समाहर्ता कहा है. । सरकारी भूमि के सम्बन्ध में अनेक कर्मचारी 
उसके अधीन काम करते थे । सीमाध्यक्ष खेती का काम .देखता तो 
गोध्यक्ष नामक पदाधिकारी पशु धत (गाय, .भस , घोड़ा, हांथी के 


भुण्ड) का जिम्मेदार था। पशुओं के चरने के लिए जंगल में चरागाह 
सुरक्षित रहता था .। भूमि कर .आय' का छठां भाग होता था, जिंसका 
षष्ठांश वणन स्मृतियों तथा लेखों में मिलता है । पाल राजा घर्मपाल 
- के राज्य में ग्रष्ठाधिकृत (छठ भाग का ग्रहण करने- वाला) तामक 
कर्मचारी लगान वसूल किया करता था । भूमि सम्बन्धी कागज-पत्र 
को सुरक्षित रखने के लिए महाक्षपठलिक च्ामक कर्मचारी नियुक्त 
था जिसके जिम्मे राज्य की सारी भूमि का लेखा था । कृषि योग्य 
भूमि तथा खानों का आय व्याौरा वह अपने फास रखता था। राज्य 

र. विभाग के अन्तगंत कई व्यक्ति सीमा भमि के भगड़े को देखने 


के लिए नियक्त थे, जिल्हें विभिन्न काल में विभिन्न नाम दिया गया: 
था । सीमाकमकर प्रमात्‌ु या सीमा प्रदाता कहा जाता था। 


भूमि दान तया-अग्रहार के.ताम्र-पत्रों को. अधिक समय तक .सुरक्षित 
रखा जाता था.। वे भूमि बदलते के. समय मांगे जाते. थे । उत्त पत्रों 
. पर राजा के हस्ताक्षर मिलते हें।. 


4०स््फे 


- 


रे अप हल ् 
ईसा कर विश अत पाप कं + 2: 
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पुराने समय में उद्योग तथा व्यवसाय के क्षेत्र में व्यापारिक बर्गे 

.. काम करता था, जिसे श्रेणी कहा जाता 

वाणिज्य विभाग था । व्यापार पूंजीपतियों के हाथ में न था, 

: इस कारण राजा की ओर से व्यापारिक उन्नति 

के लिए पृथक्‌ विभाग रहता था । वस्त्र उत्पादन का कार्य 
सब से बड़ा था। वस्त्र दूर दूर के देशों में भेजा जाता था। ग्राम के 
अन्न को बेचने के लिए बाजार लगाये जाते थे, जिसकी, निगरानी 
हृटपति पदाधिकारी करता था । नगरों तथा ग्रामों में जो माल' 
बिकता था उस पर चुंगी. लगती थी ।९ वीं तथा दसवीं सदी के लेखों. 
में इस कार्य के अफसर का नाम शौल्किक मिलता हैं । यह क्रय 
विक्रय की चीजों का मुल्य भी निर्धारित करता था; पर इसके लिए. 
निश्चित प्रमाण नहीं हें। उपयोगी चीजों की व्यवस्था तथा निर्यात 
वस्तुओं का प्रबन्ध उस कर्मचारी के सुपुर्द था । खात से धातु (लोहा 


, सोना) तथा नमक निकाला जाता था, ' जिस पर राज्य की ओर से 


चुंगी लगती थी। .. 
प्राचीन भारत में .राजा-ही सब से बड़ा न्याय करने वाला' व्यक्ति 
था; जिसके पास छोटे न्‍्यायाल्‍ूयों 'सेः अपील 
न्याय विभाग. की जाती “थी । प्रधान: जज' को “ प्राडविबाक: 
कहा जाता था । इस विभाग में सरकार -की, 


नीति विकन्द्रीदरण की थी, इस कारण नगरों तथा' आम: 


पंचायतों में मकदमे देखें जाते थे ।इनका वर्णन अगली पंक्तियों - 
में किया जायगा । कछ लखों में जज के. लिए धर्माध्यक्ष या. धर्मे- : 
लेखी शब्दों का प्रयोग मिलता हूँ..। फौजदारी तथा माल, दोनों तरह 


के .मुकदमे. देखने के लिए अछूग अछग न्यायालय -थे। स्मृत्तियों या 


लेखों. में जल का वर्णन बहत कम मिलता था, जिसका कारण यह था 
कि कारावास की सजा कम. दी जाती थी । आथिक दण्ड.ही पर्याप्त 
समझा. जाता रहा। प्रमाणं-लिखितं भक्ति साक्षिण: (प्रमाण में.लख्य 
तथा गवाही ) की बात याज्ञवल्क्य ने लिखी हे। मुकदमों में प्रमाण 
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की भी आवश्यकता रहती थी। लिखित प्रमाण, साक्षी या दिव्य की 
सहायता से मुकदमे फंसल किए जाते थे। जुर्माना प्राप्त दण्ड माना 
जाता था तथा राजा की आज्ञा-ही अंतिम निर्णय था। 
देश की आन्तरिक शांति के लिए पुलिस विभाग की 
आवश्यकता समझी गयी हे, इसी कारण 
पुलिस विभाग. प्राचीन शासक इसे महत्वपूर्ण समभते थे । 
| उत्कीर्ण लेखों में चोरोद्धशणिक ( चोर पकड़ने 
वाले ) तथा दंडपाशिक (चोरों को फेंदा में डालने वाले) नामों 
का प्रयोग मिलता हैं। मध्यकालीन प्रतिहार, परमार तथा पाल 
लेखों में पुलिस अधिकारी के लिए दाण्डिक, दण्डपाशिक आदि 
शब्द मिलते हें । ग्रामों का भार तो मखिया पर रहता था 
जो स्वयंसेवक दल की सहायता से शांति रखता था । विदेशियों नें 
साफ तौर पर लिखा हू कि भारतवर्ष में चोरी नाममात्र की होती 
थी। इस कारण पुलिस विभाग वर्तमान काल की तरह सव्यवस्थित 
न था। चोरी होने पर यदि पता न चलता तो रांजा को कूल हर्जाना 
देना पड़ता था। समय॑ पड़ने पर जब किसी स्थान में पुछिस जाती 
थी, तब वहीं के लोगों को उनके भोजन तथा रहने का प्रबंध 
करना पड़ता था । अग्रहार दान छने वाले व्यक्तियों को राजा इस 
प्रकार के आथिक कर (चारभट प्रवेश कर) से मुक्त कर देता था। 
सांरांश यह है कि केन्द्र में पुलिस तथा सेना रहा करती' थी और 
समय पर वहां पहुंच जाती थी । 
राजतंत्र में महल भी एक विभाग था, जिसकी निगरानी के लिए 
.. विद्वासपात्र कमंखारी नियकत किए जाते 
महल थे । गुप्तकाल से ही लेखों में प्रतिहार या 
महाप्रतिहार शब्द मिलते हें। वह राजा से मिलने 
वालों को उनके सम्मुख उपस्थित करता था, जिसे अन्‍न्तःपुरिक 
झब्द से पुकांरते थे । राजा के अंगरक्षक भी होते थे । ज्योषि 
वैद्य तथा कवि भी राज दरबार से सम्बन्धित रहते थे। ज्योतिषी 
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युद्ध यात्रा पर विचार करता था । अनेक विद्वान्‌ राजा से पुरस्कार 
पाते ओर विद्याभ्यास में लीन रहते थे । इस तरह राजमहल का 
काम सुन्दर ढंग से चछा करता था । द 
इनके अतिरिक्त केन्द्र में अनेक पदाधिकारियों के नाम आते 
हैं जिनके वास्तविक स्वरूप को बतलाना कठिन है । दान पत्रों से 
उनके नाम मिलते हें । राजा उन्हें आज्ञा देता था जिससे दान 
में कोई बाधा न डाले । 
राजा की दृढ़ता तथा उसकी समृद्धि देश की आर्थिक नीति पर 
निर्भर रहती हैं । इसी कारण कोष को गणना 
राजकीय आय. राज्य के सात आंगों में(सप्त प्रकृति) की 
' तथा व्यय जाती है। भमि कर तो मुख्य साधन था जो 
उपज तथा नकद (पण) में लिया जाता था। 
पुराने समय में उपज का छुठां भाग लिया जाता था। परल्तु 
मालगजारी घटती बढ़ती रहती थी । १० वीं सदी के बाद 
ममि कर नंकद लिया जाने लगा । इसके लिए भाग धोग 
कर दब्द मिलते हैं । मालगजारी मुखिया के द्वारा वसूल की 
जाती थी। ९वींसे ११वीं सदी तक राजपूतों ने सरदार 
द्वारा ममि फंर वसल करने का तरीका निकाला था, लेकिन वह 
अधिक दिन तक न चल सका। जमीदारी प्रथा का बिकास न हो 
पाया जो कली में ही मुरका गयी। भूमि कृषकों की थी ओर वे सीधे 
शासक को कर दिया करते थे । कृषि के अतिरिक्त व्यापार से चुंगी 
मिला करती थी । मध्य काल में छोटे कारखाने (तेल वगेरह) तेली, 
लमोली या घोड़े के व्यापारी पर चंगी लगाने का वर्णन मिलता हूं। 
तेली को कोल्हू पर, संगतराश को मूर्तियों पर तथा बेलगाड़ी पर हदें 
सामान पर चुंगी देनी पड़ती थी । चुंगी की दर सदा विभिन्न रहा 
करती थी। सामान से भरी प्रति बैलगाडी पर दो रुपया चुंगी लगती 
थी । राजा कभी असामयिक कर भी लगाता था, उसे» चाट भट्ट 
कर का नाम लिया जा सकता हैँ। न्यायालय के आथिक दण्ड से भी 


। 
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आय होती थी । परल्तु श्रोतिय ब्राह्मण, दानग्राही, लंगड़े, अपाहिज 
आदि इन सभी करों से मुक्त कर दिए जाते थे। 

राजा प्रजा के कल्याण के लिए व्यय किया करता था। सेना पर 
प्रायः आधा खर्च हो जाता था। इसी प्रसंग में किले भी बनाये जाते थे । 
जनता के सार्वजनिक कार्य कृषि की उन्नति, मंदिर का निर्माण, तालाब 


खुदवाना, शिक्षा संस्था, धर्मशाला तथा सदावत्तें आदि कार्य में काफी' 


धंन खर्च होता रहा। शासन प्रबंध में वेतन भी व्यय का एक मुख्य 
मार्ग था । दान में कुछ कम नहीं देना पड़ता था। सम्भव है आपत्ति' 
के लिए राजा स्थायी कोष में कुछ रखता था जिसे उत्तराधिकारी 
सिंहासन पर बैठते ही अधिकार में कर लेता था। उस समय बेंक से 
कर्ज लेने का ढंग न, था, इस कारण उस धन कॉसकट के समय 
व्यय किया जाता था । 

वर्तमान काल की तरह बड़े राज्यों को प्रांतों से विभवत कर लिया 
गया था । . सर्वप्रथम म्रोर्य साम्राज्य में ही 
... तक्षशिला, उज्प्यनी, तोसली तथा पाटलिपृत्र 
नामक प्रांत थे प्रांतीय शासक. (गवर्नर) ऊँचे पद के अधिकारी 
होते थे। मौर्यकाल में विंदुसार, अशोक तथा कुणाल प्रांतीय 
शासकों के पद पर काम कर चके थे। इसी तरह शुगः वंश का 
यूवराज अग्तिमित्र गवर्नर रह चुका था । कनिष्क के राज्य में भी 
काशी उज्ज्यिनी तथा मथ्रा में गवर्नर रहते थे जिन्हें महाक्षत्रप 
कहा जाता था। सारनाशभ्न के ,एक मृति के आधार परस्तर पर 


प्रांतीय शासन 


कनिष्क के प्रांतधिकारी खरपल्‍लाना का नाम लिखा लिखता, है । 


गुप्तकाल में भी ऐसे प्रांतों पर अनुभवी पदाधिकारी नियुक्त थे।. 


राजकुमार के न रहने पर राजा कीं ओर से योग्य व्यक्ति. उस: 


पद .परः रक्खा जाता था जो उपरिकर या कुमारामात्य कहा 


जाता था। इन प्रांतीय शासकों को राजा की तरंह सब' काम 
करना पड़द्वा था। कहीं कहीं सलाह करने के लिए प्रान्तीय.राजसभा ' 
का उल्लेख मिलता. है। केन्ध : के आदेशानुसार. ग्रवरनेरः काम: 
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करता था। प्रांत की .माल की व्यवस्था में प्रान्तीय शासक का 
कितना हाथ था यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। 
परन्तु माल, कृषि की सिंचाई तथा श्ञांति रक्षा. के कार्य को 
गवर्नर ही देखता था । सावेजनिक कार्य के लिए कर की वृद्धि 
भी यदा कदा किया करता था। मध्यकालीन लेखों में प्रान्त के शासक 
का नाम बार-बार लिया गया हु । उस समय हु, प्रतिहार तथा पाल 
राज्यों के अतिरिक्त कहीं भी गवर्नर न था। सम्भव हे कि केन्द्र 
को ही प्रान्त मान कर एक पदाधि कारी नियक्त कर दिया गया हो । 
जूस आजकल दिल्‍ली का प्रांत हे। शासन की सूविधा के लिए प्रांतों 
को छोटे-छोटे टुकड़ों में बांदा गया था जिसे म॒क्ति, राष्ट्र या देश 
कहा जाता था.। उनका मकाबिला आजकल की कमिद्नरी से कर 
सकते हूं। पुरामे समय में साम्राज्य के विकन्द्रीकरण की नीति थी,इस 
कारण उन अधिकारियों को शासन प्रबन्ध का पूरा भार दे दिया जाता 
था । मुक्ति के स्वामी को फौजदारी, माल आदि विषयों पर पूरा 
अधिकार था। उनके अधीन (सभी विभाग जैसे जिला आदि) से 
सभी कर्मचारियों पर नियंत्रण रक्खा जाता था। प्रादेशिक अधि- 

कारी जिले के. कर्मचारी की नियक्ति 'करता- था जिसे लखों में 
विबययति कहा गया हैं । मौयंकाल से यानी ईसा पूर्व तीन सौ से 
लेकर बारह सो इंसवी तक के राज्यों में विषयपति का पद था जिसका 
वर्णन , तत्कालीन लखों में सवंत्र ही पाया जाता है। दिषयपति 
(जिले का कलेक्टर) आजकल की तरह मालगुजारी तथा अन्य कर 
वसूल किया करता था। माल विभाग के और कर्मचारी विषयपति 
के अधीन रहते थे। शांति तथा सरक्षय के लिए बिषयपतिं के पास 
एक सना की टुकड़ी . रहा करती थी। पुछिस विभाग के अधिकारी 
दण्ड पाशिक या चौरद्धरणिक जिले के विषयपत्ति के मातहत थे 4 
उनक न्याय काय के विषय में कुछ पता नहीं है । गृप्तकाल से जिले 
के शासन का विस्तृत हाल मिलता हैं| विषयपति को सलाह देने 


बिक) 


के लिएं.एक छोटी प्रभाथी, जिसके कई सदस्य होते थे । प्रथम 


६० भारतीय गौरव 


(मुख्य) महाजन, प्रथम व्यवसायी, प्रथम शिल्पकार तथा प्रथम 


'कायस्थ (लेखक) उस सभा के मुख्य व्यक्ति मानें जाते थे। बंगाल 


के एक ताम्रपत्र (फरौदपुर) के आधार पर विषयपति की सभा में 
बीस आदमी रहते थे । परन्तु दुर्भाग्यवश उन सदस्यों के चुनाव के ' 


'बारे में कुछ ज्ञात नहीं है । यह तो निश्चित ही है कि गुप्तकाल 


के बाद जिले का शासन सूसंघटित होता गया । ६०० ई० से रेकर 
१२०० ३० तक के लेखों में विषयपति का नाम अनगिनत स्थनों 
पर मिला ह। दान सम्बन्धी ताम्रपत्रों में इसका नाम आवश्यक रूप 
से उल्लिखित किया जाता था । कारण यह था कि राज्य की ऊसर 
भूमि के क्रय विक्रय में विषयपति का हाथ रहता था। दान करते 
समय जिला परिषद्‌ की अनुमति लूनी पड़ती थी। विषयपति को 
आज्ञापत्र या पत्र व्यवहार के लिए मुहर का प्रयोग करना पड़ता था। 
विहार प्रांत से नालंदा तथा राजगृह से ऐसी मुहरें मिली हें जो बाहरी 
लोगों से पत्र लिखते समय जिले की मुहर लगा दी जाती थी। 
जिले का बटवारा ग्रामों में हो गया था; परन्तु राज्य के मुख्य 
नगरों के प्रबन्ध के लिए पृथक एक समिति नियक्त 
नगर शासत' की जाती थी जिसे म्यनिसिपलिटी कह सकते हैं । 
राजा की राजधानी या जिले के केन्द्र नगर में 


.. सभी प्रकार के प्रबन्ध के लिए नगर पर सभा होती थी । इसका 


वर्णन पुराने समय से मिलता हे । यूनानी लेखक मेगस्थनीज 
ने पाटलिपुत्र नगर के प्रबन्ध के लिए एक समिति का वर्णन 
किया हैँ जिसकी छः उप-समितियों थीं। उसके तीस संदस्य थे। 
उसके अधीन बाजार के काम से लेफर विदेशियों की गतिविधि 
पर दृष्टि रखने तक का काये सौंपा गया था। पुर या नगर 
के अधिपति के लिए पुरपाल कहा जाता था। दूसरी संदी के नासिक 
लेख में निगम सभा (नगर सभा) का उल्लेख मिलता हूं जो भूमि 


- सम्बन्धी कार्य को देखती थी। नगर समिति के कार्यालय के पत्र 


व्यवहार के निमित्त 'करणिक' नामक व्यक्ति था। वहां पर अधिकतर 


होते गा अप - चुन अत बे पुचछा मा 
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गर सरकारी सदस्य कार्य करते थे परन्तु नगर जीवन सम्बन्धी सभी 

विषयों का प्रबन्ध सुचारु रूप से होता था। इन सब बातों से प्रकट 

होता है कि प्राचीन भारत की शासन व्यवस्था में नगर समिति का 
भी महत्त्वपूर्ण स्थान था। 

भारतवर्ष में पुराने समय से ही स्वतंत्र इकाई को ग्राम' कहते 

थे। राजतंत्र में प्रजातंत्रीय ढंग से शासन करने का 


ग्राम शासन कार्य गांवों में ही होता था। भारतवर्ष में ग्रामों की 
संख्या अधिक है। यह शासन व्यवस्था की घूरी है । 


वेदिक मंत्रों में ग्राम वृद्धि के लिए. ही प्रार्थना की गयी 
हैँ । उस सम्बन्ध में पुर का नाम नहीं मिलता। जातक 
ग्रंथों में किसी प्रदेश की समृद्धि के लिए ग्रामों का नाम बड़ें 
गवे के साथ लिया जाता हे । गांव का शासक मुखिया होता था जिसे 
वेंदों में ग्रामणी कहा गया हूं। प्राचीन लखों में ग्रामपति या महत्तर 
शब्द उसके लिए प्रयोग किया गया हे। गांव में एक मुखिया होता 
था और उसका पद आनुवंशिक होता था। वह वहां की सेना का 
नायक होता था और स्वयंसेवकों के साथ ग्राम की रक्षा करता था । 
मुखिया को बड़े-बड़े अधिकार थे। ग्राम सभा के सदस्य उसकी सहायता 
किया करते थे। मुखिया प्रभावशाली व्यक्ति होता था और ग्राम- 
वासियों के माता पिता के समान था। सरकार के प्रति उत्तरदायी 
होने पर भी वह जनता का आदमी था और उनकी रक्षा में सदा तत्पर 
रहता था। गांव की सभा पर भूमि के क्रय विक्रय का भार रहता 
था। सरकार को मालगुजारी मुखिया वसूल करता था । तत्सम्बन्धी 
सारे लेख गांव के कार्यालय में स्रक्षित रक्खे जाते थे। ग्राम सभा 
को पंचायत कहते थे जिसको कार्य भार के लिए कई उपसमितियों 

बांट दिया जाता था। गांव. के सभी सदगृहस्थ सभा की सदस्यता 


के अधिकारी थे। उत्तरी भारत के लेखों में उन सदस्यों के चनाव 


का कोई वर्णन नहीं मिलता; परन्तु दक्षिण भारतीय चोल लखं में 
सदस्यों के चुनाव तथा उनके गण के भी वंणेन मिलते हूँ। उनकी 


श्र .._ भारतोय गौरव 


: संख्या के बारे में कोई निश्चित मत नहीं हैँ । ग्राम' सभा सें बेठ कर 
सभी सदस्य सामाजिक चर्चा किया करते तथा ग्राम प्रबंध की बातें 
सोचा करते थे। सब सदस्य अवेतनिक रूप से काये करते थे। प्रत्येक 
योग्य व्यक्ति को काम करने का अवसर दिया जाता था। विद्वानों 
का मत हूँ कि तीन वर्ष से अधिक कोई सदस्य नहीं रह सकता था। 
एंक समिति भूमिमाप तथा कृषि और सिंचाई का काम देखती तो 
दूसरी देवालय के कार्य को संचालित करती रही। उसी के अन्तर्गत 
शिक्षा संस्थायें भी थीं। पाठशाला मंदिरों में स्थापित होती थीं। 
गांव के झगड़े तिपटाना पंचायत का सब से महत्त्वपूर्ण कार्य था। 
दीवानी मामलों में पंचायत की कोई सीमा न थी । गम्भीर अपराध 
के मामले राजा के पास भेज दिये जाते थे । पंचायत का निर्णय राजा 
_ को भी मान्य होता था । जेसा कहा गया हू गांव की ऊसर भूमि का 
स्वामित्व पंचायत को ही रहता था; अतएवं उसके बेचने से जो आय 
होती वह गांव के सार्वजनिक कार में व्यय की जाती । पंचायत 
के व्यापक अधिकार राजा घटाना न चाहता था। पुराने समय से 
ग्राम सभा के कार्य में कोई हस्तक्षेप न करता था। केवल राजा 
साधारण निरीक्षण किया करता था। मुसलमान काल में भी पंचायतें 
कार्य करती रहीं। अंग्रेजी राज्य में शासन की नीति केन्द्रीकरण की 
हो गयी; इस कारण गांव पंचायतें समाप्त हो गयीं। 
ग्राम वासियों के भौतिक जीवन के अतिरिक्त सांस्कृतिक तथा 
“साहित्यिक विकास कार्य की ओर भी पंचायत .का ध्यान था। 
सार्वजनिक हितकाय॑ के लिए केन्द्रीय सरकार से सहायता मिलती 
रही । अकाल या संकट के समय ऋण लेने का अधिकार भी पंचायत 
को था। सारांश यह है कि इंसा पूर्व सदियों से ही ग्राम पंचायत 
सुचारु रूप से ग्राम की समस्त प्रकार की उन्नति के लिए काम करती 
रही । सारे ऐतिहासिक प्रमाणों पर १७ वीं सदी तक उनके कार्य 
का-भली भांति पता रूगता है परन्तु अंग्रेजों ; ने उसे नष्ट कर दिया । 
भारतीय लखों में ग्राम के प्रबन्ध का विस्तृत वर्णन मिलता है । 
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साहित्य में ऐसे प्रमाणों को कमी नहीं हैँ जो इन. बातों की पुष्टि 


करे । जितना वर्णन मिलता है उनमें सर्वत्र यही ज्ञात होता है कि 
गांव का शासन आदर्श ढंग का था। प्रजा का सब शाखाओं में पूरा 
अधिकार था। जनता के आर्थिक, मानसिक, शारोरिक तथा पार- 
लौकिक अंगों की उन्नित के लिए पंचायंत प्रबन्ध करती थी । जहां गांव 
में कारबार हैं वहां शिक्षा का भी प्रबन्ध थां। खेती की उन्नति में 
संलग्न होने के लिए रास्ता खुला था । ज्ामोद-प्रमोद की सामग्री 
वर्तमान थी । कहने का त्ात्परय यह हे कि भारत को सभ्यता के 
शिखर पर पहुंचाने में, समृद्धशाली तथा समुन्नत बनाने में गांवों का 
बहुत बड़ा हाथ रहा । जनता के प्रत्येक काम पर ग्राम-सभा का ध्यान 
था । यही कारण है कि प्राचीन भारत में रामराज्य की कल्पना को 
गयी हैं| शासन प्रबन्ध को आदर्श शेली पर चलाने में राजा तथा 
प्रजा दोनों का समान भाग था । 


भारत का सामाजिक तथा भोतिक जीवन 


ऋग्वेद के पुरुषसूकत में वर्णन आता है कि प्रत्येक जीव में 
/ महान्‌ शक्ति वर्तमान हैँ। सब जीवात्मा अमर हैँ। भारतीयों के 
जीवन का ध्येय मोक्ष है । संसार में ऋषियों ने धर्म और समाज 
का अत्यन्त सुन्दर मेल किया हैँ और व्यक्ति की सत्ता धर्म के 
लिए बतलायी हैँ। धर्म की भावना प्रधान होने से समाज में 
प्रत्येक प्राणी को कुछ कत्तंव्य का पालन करना पड़ता है। श्रति 
तथा स्मृति में समाज सम्बन्धी बातों का विवरण मिलता है। 
जब प्राणी समाज में प्रवेश करता हैं तब उसके सम्मुख तीन 
ऋण सदा बने रहते हें। इत सब कारणों से भारतीयों ने समाज 
को ऐसा बनाया जिससे सभी ध्येय वस्तुएं प्राप्त हो सकें। सर्वप्रथम 
आर्यों ने अपने पूरे समाज को तीन वर्णों में विभक्‍त किया। इस 
देश की सब से मुख्य संस्था “वर्ण-व्यवस्था' है। इसी भित्ति पर 
हिन्दूसमाज का भवन अवलुम्बित है । प्राचीन समय से यह व्यव- 
स्था अक्षुण्ण रीति से चली आयी है । संसार के इतिहास में ऐसी 
व्यवस्था अन्यत्र नहीं पायी जाती । बेदिक काल में समाज को चार 
वर्णों में विभाजित किया गया था। कार्य के अनुसार वर्ण निश्चित 
किये गए थे। पुरूषसक्त में इन चारो का नाम ब्राह्मण, क्षत्रिय 
विश ओर शद्र मिलता है । धर्म शास्त्रों में भी चारों वर्णों का 
उल्लेख पाया जाता है । समयान्तर में ये वर्ण जाति के रूप में 
परिणत हो गए । समाज में कार्य की परेशानी से बचने के लिए 
विभिन्न वर्ण (जाति) का कर्म निश्चित कर दिया गया जिससे 
. सभी काम सुविधा के साथ चलने लगे। स्मृतिकारों ने तीन वर्णों 
( ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वश्य) को ह्विज के नाम से सम्बोधित 
किया है । यद्यपि हिन्दू शास्त्रकारों ने इस से पूर्व ही चारों वर्णों 
के पृथक-पृथक सामाजिक स्थान निर्दिष्ट कर विए थे, फिर भी आज 
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कल की तरह न इंतनी उप जातियां थीं न चारों वर्णों में इतना भेदभाव 
था । महाभारत काल में चारों वर्णों के लोग राज सभा के सभासदः 
होते थे। बौद्ध तथा जन धर्मों के कारण जाति-व्यवस्था! पर गहरा! 
धक्का पहुंचा था; पर उसका अस्तित्व बना रहा।. हिन्दू. धर्म के 
अभ्युदय के साथ इस संस्था की भी उन्नति हुईं । वात्स्यायना 
ने कामसूत्र में जातियों का पूरा विवेचन किया है। 
जेसा कहा गया है समाज चार जातियों में बंटा था। सबः 
में श्रेष्ठ ब्राह्मण को माना जाता था। यह समाज का अगुआ था । 
विद्धत्ता, पवित्रता तया व्यवहार में कुशलता के कारण चारों में 
इसी को प्रधान पद प्राप्त था। भगवान्‌ ने गीता में लिखा 
हैं कि-- 
श्मों दम: तपः शौच शान्तिराज॑वमेव च 
ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं ब्रह्म कर्मे स्‍्वभावजम्‌ । ु 
अन्तःकरण से पवित्र इन्द्रियों को वश में रखना, नम्नता, ज्ञान 
तथा इंश्वर को मानना आदि ब्राह्मण के स्वाभाविक कर्म माने गए 
हैं| मन ने ब्राह्मणों के छः कत्तेंब्यों--पढ़ ना,पढ़ानं।, यज्ञ करना, यज्ञा 
कराना, दान देना तथा दान लेंना--का वर्णन किया है । 


अध्यापनमध्ययनं यजन याजन तथा 
दान॑ प्रतिग्रहश्चेव षट्‌ कर्माण्यग्र जन्मन: । (मनुस्मृति') 


. ब्राह्मण समस्त प्रजा में शिक्षा का प्रचार करता था। वेदिक यज्ञों. 
का विधान करना और दान लेकर प्राणियों को पाप से मुक्त करना भी 
उसका परम कतंव्य था । ब्राह्मण राजा को प्रत्येक विषयों पर सलाह 
देता था। इनका काम सदा आदर्श मार्ग पर चलना -था। अपने षट- 
कम के सिवाय ब्राह्मण आप्रत्ति काल में अन्य प्रकार से भी जीविका 
निर्वाह करता था । परन्तु: ब्राह्मण के कर्म: बतछाते. हें. कि-उसका 
जीवन कितना महान्‌ था । संतोष ही उसका धन:था+ वह -अपना: 
समय परोपकार में व्यतीत करता था। यूनानी यात्री मेंगस्थनीज 
भा० ५ 


धर भारतीय गौरब 


ने.लिखा ह कि ब्राह्मण स्वर्ण को भी न चाहते थे और न मत्य से 


डरते थे। कठिन से कठिन अपराध करने पर ब्राह्मण को प्राणदण्ड, 


नहीं दिया जाता था । ब्रांह्मण-बध से बढ कर कोई दूसरा पाप संसार 
“में न था। समयान्‍्तर में इस जाति में अनेक उपजातियां बन गयीं । 
/इस प्रकार जाति-भेद बढता गया । बारहवीं सदी के बाद ब्राह्मणों 
में पंचगोड़ तथा पंचद्रविड़ की उत्पत्ति हुईं । 
समाज में ब्राह्मणों के समान क्षत्रियों का भी ऊँचा स्थान था। 
क्षत्रियों के भी कार्यों में दान देता, यज्ञ करना तथा विद्याध्ययन मुख्य 
समझे जाते थे; परन्तु उनका प्रधान कतैव्य प्रजा का पालन था। 
क्षत्रियस्थ परो धर्म: प्रजानां परिपालनम्‌ (विष्णु स्मृति) 
वेदिक साहित्य में राजन्य शब्द से क्षत्रिय का बोध होता है। 
बौद्धकाल में क्षत्रियों की बड़ी प्रधात्तता रही । गौतम तथा महावीर 
स्तत्रिय वंश में पदा हुए थे। तत्कालीन अन्य धामिक विद्वान क्षत्रिय 
ही थे; अतएव उनकी गणना ब्राह्मणों से भी श्रेष्ठतर होने छगी। 
बौद्ध जातक कथाओं में यहां तक उल्लेख मिलता हैँ कि धर्मप्रवतंक 
सदा क्षत्रिय कुल में ही उत्पन्न होते हैं । प्राचीन काल में जनक, 
प्रवाहन तथा जंवलि आदि क्षत्रियों ने शिक्षक का कार्य किया था । 
बौद्ध काल के पश्चात्‌ क्षत्रियों की उतनी प्रधानता न रही। ब्राह्मण 


धर्म के अभ्यू्दय के साथ समय परिवर्तित हो गया । क्षत्रियों में भी 


सात्विक प्रवृति.के लोग पैदा होते रहे। चीनी यात्री व्हेनसांग ने 
लिखा हैँ कि ब्राह्मण के सदधा क्षत्रिय भी सरल, पवित्र तथा 
मितव्ययी होते थे। उनमें द॒व्यंसनों का अभाव था। भगवान क्रृष्ण 
ने भी गीता में उपदेश दिया कि 


/ शोय॑ तेजो धृतिदधियं युद्धे चाप्यपलायनम । 
. दानमीश्वस्भावरच क्षात्र कमें स्वभावजम्‌ ॥। 


. क्षत्रियों में शूरता, धीरंता के अतिरिक्त नियम रखने तथा दण्ड 


ने की शक्ति का. प्राबल्य होता है.। यही कारण है कि वैदिक काल . 
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से ही क्षत्रिय भारत में शापक होते चले आए | इनमें उपजातियाँ 

नहीं थीं । सिर्फ गोत्र की वजह से नामों में भेद था । 

तीसरा वर्ण वेह्यों का था जिनका प्रश्मान कर्म वाणिज्य करना था ।' 
वाणिज्यं कषणं चंव गवांच परिपालनम्‌ (मनु) 


अत्यन्त प्राचीनकाल से ही वेश्य लोग' छोटी-छोटी समितियां 


बना कर काय करते थे। वतंमान समय की लिभिटड कम्पनी प्राचीन 
संस्था का नवीन रूप हें । शासन के अध्याय में यह बतलाया जा 


चुका है कि भारत का समस्त व्यापार वश्यों के हाथ में था, जो श्रेणी . 
के नाम से पुकार जाते थे। श्रेणियां प्रायः सारे आर्थिक काम किया 
करती थीं। 'लक्ष्मी वाणिज्यमाश्रिता' उक्ति के अनुसार वंश्यों 
के पास अपार सम्पत्ति थी। समाज में धन की आव॑श्यकता पड़ ने 
पर इन लोगों से कर्ज लिया जाता था| वेदिक काल में धर्म तथा 
रक्षा के कार्य हो जाने पर देश में श्रीवृद्धि की जिम्मेदारी वेंश्यों को 
दी गयी, इसलिए इस तीसरे वर्ण ने समाज में स्थान प्राप्त कर लिया । 
वाणिज्य कोई निन्‍्दनीय काये न समझा जाता था। आपत्तिकाल में 
ब्राह्मण क्षत्रिय भी इस काम को करते थे। मन आदि स्मतिकारों नें 
: आचीन वश्य वर्ण का आदर के साथ उल्लेख नहीं किया हेँ। उनके 
कथनानूसार अतिथि वह्य को भृत्य के साथ बेठा कर भोजन कराना 

[हिए। याज्ञवल्क्य ने भी शूद्र के समान ही वेश्यों के अशौच का वर्णन 
किया है । इसका मुख्य कारण क्‍या था, यह ठीक तरह से नहीं कहा 
जा सकता। पर यह तो मानना पड़ेगा कि वेश्यों को द्विज मानते हुए 
भी समाज में उनका उतना आदर नथा, जितना ब्राह्मण तथा क्षत्रिय का। 
महाभारत कालीन राजसभा में वश्य भी समासद हुआ करते थे। 
उनके मंत्री होने का भी उल्लेख प्रशस्तियों में पांया जाता है। बंगाल 
में प्राप्त दमोदरपुर तोम्रपत्र में वर्गन मिलता है कि प्रथम श्रेणी, 
ग्रथम कूलिक तथा प्रथम साथ्थवाह राजसभा के प्रधान व्यक्ति थे। 
वश्य जाति में कोई उपजांति न थी; पर समयान्तर में काम»के अनुसार 
उसमे कई उपजातियां बन गयीं। 


द्ट भारतीय गौरव 


द्विजाति में उपयंक्‍त तीन वर्णों के अतिरिक्त कायस्थ कीं भी 
ग़णना होती हें । शायद जो लोग लेखक का काम करते थे, वही 


कायस्थ कहलाए। गौरीशंकर ओका ने लिखा हे कि ब्राह्मण, क्षत्रिय ' 


तथा वेश्य जातियां जो लेखक का काम करती थीं वह कायस्थ 
कहलायीं । राजकमंचारी का तथा न्यायालयों में लेखक का काम 
अधिकतर कायस्थ ही ,करते थे । वेदिक' काल की वण्ण-व्यवस्था में 


कायस्थों का कोई नामोनिशान तक त था; परन्तु पीछे से लेखंक बनने 


के नातें उन लोगों ने पृथक्‌ अपनी जाति कायम करा ली। 


वर्ण-व्यवस्था के अन्तिम वर्ग का नाम छा॒द्र थो। तीनों वर्णो--- 
ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वश्य--की सेवा करना ही दाद्रों का मुख्य कत्तंव्य 


माना जाता था। 
पशूनां रक्षणं चेब दास्य॑ शूद्रं द्विजन्यनामू। (मनु) 


आधुनिक काल की तरह यह वर्ण अस्पदय न समभा जाता था। 
समाज में इनको समुचित स्थान प्राप्त था। महाभारत में वर्णन मिलता 
हु कि शूद्र राजसभा के सभासद हुआ करते थे। विष्णु ने लिखा हे कि 
द्विजों की तरह शूद्र भी पंच महायज्ञ कर सकते हे--- 


पंचयज्ञं विधानं च दद्वस्यापि विधीयते। 


कुछ स्मृतिकारों ने वेदाध्यग्रन. का अधिकार श॒द्रों को नहीं दिया हे | 
पीछे के समयों में शुद्र लोगों का स्थान समाज में .गिर गया-। उनके 
साथ यात्रा करना तथा उनसे किसी वस्तु का छ जाना अनुचित समभा 
जाता। शुद्र के घर आने पर अतिथि होने. के. नाते उसे नौकर के साथ 
खाना खिलाया जाता था ॥.परन्तु आजकल से उनकी दशा उच्चत 
अवस्था, में थी. । शूद्र धीरे-धीरे सेवा-भाव से .हटकर दूसरे कामों में 
लग ग्रए। इस प्रकार समाज में बहुत सा काम--क्ैषि, वाणिज्य-तथा 
क़ारीगरी--शुद्रों के. हाथ में आ.गया।.इत कारणों से वे धनवान भी 
हो गए। इसका तात्पय यह नहीं हे कि श॒द्र. पहले धनवान नहीं होते 
थे । मनु ने कहा है कि शुद्र राजा के राज्य में ब्राह्मणों को निवास न॑ 
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। भारत का सामाजिक तथा भौतिक जीवन ६९ 
हे कं 


करना चाहिए । इससे साफ मालम पड़ता है कि शूद्र जाति के शासक 
भी होते थे । समाज में किसी कारणवश झ॒द्र अपराधी को कठोर 
दण्ड दिया जाता था। छाढ्दों में भेद-भाव पीछे उत्पन्न हुआ । यह भेद 
कार्मो की विभिन्नता के कारण पैदा हुआ। विद्वानों का मत हूँ कि 
कार्य के अनुसार ही छाद्रों में. उपजातियां बनती गयीं। इन चारों 
वर्गों के अतिरिक्त कुछ ऐसी जातियां थीं जो अस्पृश्य समभी जातीं 
और उत्हें अन्त्यज कहते थे। शूद्र तथा अन्त्यज में बहुत अन्तर है। 
शायद अन्त्यजों की उत्पत्ति प्रतिकोम विवाह से हुईं । ये चारों वर्णों 
के साथ निवास न कर सकते थे। आधुनिक काल की तरह प्राचीन 


- समय में छआ-छुत का इतना विचार न था। नीच कर्म करनंवालों 


को छुता अनचित समभा जाता था । पर वर्तेमान समय के नियम 
तो मध्यकाल में बने ओर स्मृतियों में नाना प्रकार के अन्त्यज और 
स्परश्यास्पश्य का विचार समाज में आ गया। 

भारतवर्ष की सब से अजीब संस्थाएं संस्कार तथा आश्रम हें। 
प्रत्येक व्यक्ति के जीवन में ऐसे समय आते हें जिनकी कुछ न कुछ 
महत्ता समभी जाती है । उन अवसरों पर उत्सव मना कर चित्त की 
भावना को व्यक्त करते हैं। यह नहीं कहा जा सकता कि वे सब आनन्द- 
दायक ही होते हें; पर उन संस्कारों से जीवन की मुख्य घटनाएं 
सम्बन्धित हैं। ऋषियों ने इन संस्कारों को सोलह अवसरों पर मनाने 
का विधान किया हैं। जीव के गर्भ में आने से ही वह मनष्य बन जाता हैं। 
अतः उप्त व्यक्ति की सक्ष्म दशा से ही संस्कार प्रारम्भ होते हें। 
गर्भ में आने पर गर्भाधान संस्कार होता है । पंदा होने पर, नाम 
रखने के समय, अन्नप्रासन के अवसर पर भी विभिन्न रीति से शास्त्रा- 
नुकूल संस्कार मनाए जाते हैँ। चूड़ाकर्ण भी एक प्रधान संस्कार 
सेमभा जाता हैँ । यज्ञोपवीत और विवाह “आदि तो जीवक के शुभ 
अवसर हैं अतएवं इन,समयों पर खुशी मनाना स्वाभाविक हैं। 


; प्रत्येक व्यक्ति के जीवन के अंन्तें में भी (मृत्यं के समय) अन्तिम 


संस्कार का विंधान किया गंयां है । कहने का तात्यय यह हूँ कि जन्म 
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से लेकर (गर्भाधान के समय) मृत्यु पर्यन्त मनुष्य के जीवन में सोलह ' 
प्रकार के संस्कारं मनाए जाते हें। भारतवर्ष की यह पद्धति संसार में 
एक.नयी वस्तु मानी जाती हैँ। वेदिककाल से ही इन संस्कारों को 
कार्यरूप में लाया जाता था। वर्तमाव समय में मुख्य संस्कारों को 
सभी हिन्दू मानते हें। ये कार्य उस. प्राचीन संस्था के प्रतीक रह गए 
हूं। धमंशास्त्रों में. इनका वर्णन विस्तार के साथ पाया जाता हूं। 
आधुनिक क़ाल में प्राचीत संस्कारों को .फिर से कार्यान्वित करना 
चाहिए । ये भारतीयों की विशेषता को बतलावेंगे। कारण यह हैं 
कि मनष्य का जीवन कभी धर्म से खाली नहीं समभा जाता है । गौतम 
ने जीवन में चालीस संस्कारों का वर्णन करते हुए लिखा हें कि जो 
व्यक्ति अच्छे गणों से रहित होगा उसे इंश्वर की प्राप्ति नहीं हो . 
सकती । सारांश यह है कि सभी लोगों ने. संस्कार की महत्ता को समझा 
था और प्रत्येक परिवार में इस पर अमल किया जाता थां। 

जसा लिखा गया हे मनुष्य जीवन में चारों आश्रमों का एक 
ऐसा मार्ग है कि व्यक्ति शने: शनेः मोक्ष की प्राप्ति कर लेता है । 
चारों आश्रम में मनृष्य अपने श्रम से, मानसिक चिन्तन से, धामिक 
ः पवित्रता से, अहूं को त्यूग देने से आत्मा को ऊंचा उठा सकता है । 
इसमें मनुष्य-जीवन-का पूरा इतिहास छिपा है । सब से पहला आश्रम 
ब्रह्मचय का हे । ब्रह्म वारी वेदाध्ययन्न करता हू, ज्ञान से आत्मा की 
उन्नति करता हैँ तथा जीवन को सूखी बनाने के लिए कठिन नियमों 
और उपनियमों का पालन करता है। यह मनष्य के लिए सीखने का 
समय हू जिसको पार कर वह असली जीवन में पदापंण करता है । 

जीवन का दूसंरा आश्रम गृहस्थ' के नाम से पुकारा जाता हैं । 
सारी ज्ञानराशि को ग्रहण कर ब्रह्मचयं के बाद वह व्यक्ति गृहस्थ 
बनता हे; यहां उसे .तोन ऋणों--पितृ, ऋषि तथा देव--से मुक्त 
होने का उपाय करना पड़ता है । यद्यपि वह संसार के सारे सुख और 
ऐश-आराम की सामग्री.का उपभोग कर सकता है, तो भी गृहस्थाश्रम 
सब से कठिन समय माना जाता हूँ । मनु तथा वशिष्ठ का मत हें कि 
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गृहस्थ जीवन आश्रमों में सब से अच्छा है । इस काल का सब से 


प्रधान कार्य एक स्त्री को पत्नी के रूप में रखना है। वैदिक साहित्य में 


पत्नी को बड़ा ऊंचा स्थान दिया गया है। तेत्तरीय तथा शतपथ 
ब्राह्मणों में वर्गन मिलता है कि पत्नी से ही गृहस्थ पूर्ण समभा जाता 
है। मनु ने तो उल्लेख किया है कि पुरुष का अस्तित्व पति तथा पत्नी 
को मिला कर बनता है। स्त्री तो पुरुष की छाया समभी जाती हे । 
कहने का अर्थ यह हे कि गृहस्थाश्रम का मुख्य कार्य पत्नी का ग्रहण 
करना है । इस आश्रम म तीनों ऋणों से छटकारा पाना गृहस्थ का 
ध्येय होना चाहिए । पुत्र की उत्पत्ति, यज्ञ तथा अध्ययन से वह 


ऋणों से मक्‍त हो कर सूख पाता है । 
गृहस्थ जब देखता था कि उसके बाल सफेद हो गए और. पोत्र का 


जन्म हो गया तो वह सुखों को त्याग कर और घन तथा बान्धव की 
इच्छा को छोड़ कर वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करता था । पवित्र 
जीवन व्यतीत करता हुआ बह जंगल में रहता था। बस्ती में आने की 
उसको कोई आवश्यकता न होती थी। वह जंगल में होम करता था 
और कंद-मूल फल पर जीवन बिताता .था। 

मनुष्य जीवन के अंतिम आश्रम को संन्यास आश्रम कहते थे 
जहां वहु अपने को इंश्वर में मिछा देता और मोक्ष प्राप्त करता 
था । उपनिषदों में उसे कई एक नाम से सम्बोधित करते थे ॥ 
यति--जो अपनी वासना को वश्ञ में रक्‍्खे; संन्‍्यासी---जौ सब 
वस्तुओं को त्याग दे; मुनि--जो ध्यान में लीन हो; परिव्राजक->जो 


सर्वत्र भ्रमण करता हो, अथवा भिक्ष--जो भिक्षा पर जीवन बिताता 


हो। इन नामों से वह मनष्य अंतिम समय में विख्यात होता था। 
यति के लिए न रहने को. झोपड़ी होती, न भोजन के लिए: अन्न | 


' वह हवन भी न करता था। वह संसार में अहं को भला देता तथा 


गांवों में भिक्षा मांगने के लिए जाया करता था। पृथ्वी ही उसकी 
शय्या थी । यानी संसार में किसी भी वस्तु की उसे आवश्यकता 
न रहती थी । सभी उसके लिए “सम: समान थे । ब्रह्म की प्राप्ति 
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संन्यासी का ध्येय हुआ करता था। बेदिक साहित्य में चारों आश्रमों 
का समान वर्गन नहीं मिलता परन्तु उपनिषद्काल में आश्रमों का 
'प्रा विकास हो गया था। किसी शास्त्रकार ने यह भी उल्लेख किया 
है कि ब्रह्मचय आश्रम के बाद मनुष्य चौथे आश्रम में प्रवेश कर सकता 
था। इस प्रकार का वर्णन बौद्ध जातकों में कईं स्थानों पर मिलता 
है। परन्तु इस प्रकार के जीवन की प्रशंसा नहीं की गयी हे। चारों 
आश्रमों में क्रमश: जीवन को. बिताना श्रेयस्कर समभा जातां था। 
गृहस्थाश्रम जीवन शरीर की रीढ़ समफी जाती हे जिससे समाज में ' 
व्यक्ति सुखी रह सकता है। मनु का मत हे कि बिना तीनों ऋण 
स्रे मुक्त हुए कोई संन्यास आश्रम में नहीं आ सकता। इतना ही नहीं, 
राज-नीति ग्रंथों में राजा को आदेश किया गया हे कि किसी व्यक्ति 
को प्रथम आश्रम से 'यति न बनने दिया जाय। कौटिल्य ने लिखा हूं 
कि चारों वर्गों तथा चारों आंश्रमों में प्रत्येक मनुष्य संब को पार 
करता हुआ समाज में रह सकता था। समाज के नियमानुकूल वह 
कऋरमद: सब सीढ़ियों को पार करता हुआ आगे बढ़ संकता हं। यदि 
ग्राचीन समय की ऐतिहासिक घटनाओं का अध्ययन किया जाय तो 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि भारत में चारों आश्रमों को क्रमशः पालन 
करने की परिपाटी थी। यूनानी यात्री मेगस्थनीज ने इंसा क पूर्व 
तीसरी सदी में लिखा 'था कि ग्रति लोग ज्ञानवृद्ध तथा वयोवद्ध 
व्यक्ति होते थे । ईसा की पहली शताब्दी तक बुद्धधर्म का प्रभाव 
जाता रहा और ग्रकायक परिब्राजक बनने की प्रथा भी जाती रही। 
बाह्मणों ने प्राचीन शास्त्रीय रीति से आश्रमों का पालन किया। 
शुप्तंकाल में समाज आदश मार्ग से सब नियमों का पालन करता 
रहा। उस समय किसी अशास्त्रीय घटना का उल्लेख नहीं मिलता। 
यह विवरण इसको प्रमाणित करता है कि संसार में ये संस्थाएं अद्वितीय 
थीं। आधुनिक काल में भी उन पर कार्य करने का प्रयत्न किया 
जाता. हे; पर सांसारिक बन्धनों के कारण हम. उस ऊंचे आदर्श तक 
पहुंच नहीं पाते और.जीवन असफल रह जाता है । आ्थिक उन्नति को 


कड 
ँ र 
भ 


पक्का 
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जीवन का ध्येय मान कर कार्य करने से आश्रमों के पालन करने में 
कठिनाई दिखलाई पड़ती है । प्राचीन प्रणाली क़ो मानने से तत्कालीन 
समाज सुखी था और जीवन के प्रत्येक मार्ग मं सफलता ही मिलती 
रही । 

मनृष्य एक सामाजिक प्राणी हे। समाज उसका प्राण हे। यदि 
वह समाज से बाहर रक्‍्खा जाय तो उसका जीवन कठिन हो जायगा। 


 अतएव वह सब से मिलकर आननन्‍्दमय जीवन व्यतीत करने का 


प्रयत्न करता हूँ । यहां पर प्राचीन समय के लोगों की रहन-संहन, 
आमोद तथा उनके जीवन सम्बन्धी अन्य बातों का वर्णन किया 
जायगा। वेदिककाल से लोगों ने रहने के लिए इमारतें बनवायीं। 
जिनके भवन अत्यन्त सुन्दर होते। सिन्ध की घाटी में जो मोहं-जो-दडो 
में खुदाई हुईं है जहाँ भव्य महल तथा मार्ग के भग्नावशेष मिले हं। 
मनुष्य के आवश्यक सभी सामान, स्नानागारं, अतिथिगृह आदिं 
दिखलाई पड़ते हूँ। ज्यों-ज्यों आये सभ्यता फलती गयी, समाज में 
रहने के लिए सुन्दर मकान बनाने का आयोजन होता गया । अद्योक 
के महल के अवशेष भाग पाटलिपुत्र में मिले हे जो साफ बजलाती हैं 
कि इंसा के पूर्व सदियों में कसे मकान बनते थे। कवि कालिदास तथा 


'शद्रक ने राजमहलों तथा साधारण छोगों के निवासस्थान का वर्णन 


किया हैं । 

महलों तथा गुृहों से लूगां हुआ छोटा-सा बाग रहता था जिसमें 
आमोद-प्रमोद की सामग्रियां एकत्रित रक्‍्खी जाती थीं। साहित्य में 
ऐसा वर्णन कई स्थानों पर मिलता हैँ । पक्षी पालने का शौक. 
अधिकतर लोगों को था । प्रायः शक, सारिका, मोर तथां हंस आदि 
को लोग पालते थे । पुरातत्व विभाग की खुदाई में ऐसे स्थान मिले 
हें जहां पर पक्षियों की आक्रृतियां पाई गयी हैँ अथवा मिट॒टी की 
मूत्तियां मिली हें । पशुओं को आमोद का साधन बंनाया जाता था। 
रंथ की दोड़ तथा घुड़दौड़ में घोड़ों की तेजी देखी जाती थी। बेदिक 
काले में ये दौड़ विशेष प्रकार के आमोद की साधन थे। प्राचौत्त 


७४ भारतीय गौरव 


चित्रकारी में घोड़े तथा हाथियों पर बैठे हुए स्त्री-पुरुष के चित्र मिलते 
हैं, जिससे इन पशुओं की प्रधानता ज्ञात होती है । समाज में प्रायः 
सभी, राजा-रंक, आमोद-प्रमोद में भाग लेते थे । प्राचीन काल से 
लेकर आज तक पासा खेलने का वर्णन पाया जाता है । आरयों का यह 
प्रधान खेल था । नृत्य तथा गाने-बजाने का स्थान कम महत्त्वपूर्ण 
न था। सभी छोग इसमें भाग लिया करते थे। मध्यकालीन लेखों 
: में नट कीः तरह व्यायाम तथा जिमनेजियम का उल्लेख मिलता है । 
हाथ के बल से लोग अपने शरीर को साधते थे। मूर्तिकला में ऐसे 
उदाहरण मिलते हैं, जो मनुष्य के कंधों पर खड़े हो कर मीनार 
बनाते दिखलाई पड़ते हें। 
सामाजिक जीवन में आनन्दलाभ के लिए बड़े-बड़े उत्सव मनाए 
जाते थे। सामूहिक यात्रा, समाज-गोष्ठी, उद्यान -भ्रमण तथा समस्या- 
क्रीड़ा नामक पांच उत्सवों का वर्णन वात्स्यायन ने कामसत्र में किया 
है। अशोक मौय॑ की प्रश॒स्तियों में ऐसे उत्सव तथा क्रीडा का 
उल्लख पाया जाता है | शासकगण इसमें भाग लिया करते थे। 
' चीनी यात्री फाहियान ने पाटलिपुत्न की रथयात्रा का वर्णन किया 
है । देवताओं की सोन की मूुत्तियां, चांदी-जटित रेशम की ध्वजा के . 
साथ सुन्दर भड़कीले रथ पर घुमायी जाती थीं। गाता-बजाना भी 
' साथ साथ हुआ करता था। प्रत्येक जनपद में ऐसा होता था तथा उन 
सब आतननन्‍्दप्रद उत्सवों में सभी सम्मलित होते थे । इसके अतिरिक्त 
राजा तथा क्षत्रिय लोग आखेट में भी सम्मिलित होते थे। जानवरों 
: की लड़ाई भी देखने की वस्तु समझी जाती थी । ये सब प्राचीन समय 
में आमोद तथा मनोरंजन के साधने समभे जाते थे। 
समाज म॑ मनुष्यों के वस्त्राभषण के विषय में अनेक 
साहित्यिक विवरण मिलते हें; पर उनका नमना ब्रहुत पुराना 
; नहीं मिलता। यों तो वेदों में कपड़े बनने की चर्चा है; पर जिस 
समय से मूत्तियां बनने लगीं उसी काल से भारतीय नर-नारियों 
के पहनावा तथा आभूषण का ज्ञान होता है। पुराने समय 
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में पुरुषों के लिए अधो बस्त्र (घोती) चादर तथा पणड़ी 
का व्यवहार बड़े अवसरों पर होता था। ईंसवी सन्‌ से जो 
मूत्तियां बनने लगीं उन पर पतले वस्त्रों का आभरण दर्शाया गया है। 
इस हालत में अधोवस्त्र को पहचानना कठिन हो जाता है। सोने के 
सिक्कों पर कुशान तथा गृप्त नरेश लम्बे कोट तथा पायजामा पहने 
हुए अंकित किए गए हैं। साधारण लोग सिर पर पगड़ी तथा राजा 
लोग मुकूट धारण करते थे। स्त्रियां साड़ी पहनती थीं |:उनका कपड़ा 
रंगीन हुआ करता था। मथुरा के कंकाली टीले से प्राप्त प्रस्तरों में 
लंहगा ओर चादर पहने हुए स्त्रियों के चित्र अंकित हें। बाघ 
_ गुफाओं में जो चित्र चित्रित हें उनमें स्त्रियां साड़ी तथा चोली पहने 
दिखलाई गयी हें ! अजंता में छीट की अंगिया पहने हुए स्त्री का चित्र _ 
मिलता हूँ । इस प्रकार ताना प्रकार के वस्त्रों का समाज़ में प्रयोग . 
होता था। मध्यकाल में सिले वस्त्र पहनने का रिवाज चल निकला 
था। कुछ विद्वानों का मत हैँ सिलाई के ढंग का अरब वालों ने ७ वीं 
सदी में प्रचार किया; परन्तु भारत में यह प्रथाबहुतपहले से वतंमान 
थी | पहलने के लिए सुन्दर तथा बारीक बस्त्र प्रयोग में आतें रहें । 
पुरुष सफेद वस्त्र पहनते थे, परन्तु स्त्रियाँ लाना प्रकार के रंगीन 
: बस्त्रों का प्रयोग करतीं रहीं और छपी हुईं अंगिया पहनती थीं। 
_गृहस्थों के अतिरिक्त साधु रंगीन कपड़े धारण करते थे । जैच पीछे 
या सफेद , बौद्ध भिक्षु और हिन्दू साधु भगवा रंग के कपड़े पहनते थे । 
पुराने समय में वस्त्रों के साथ केशों को सुन्दर बनाने के अनेक 
तरीके काम में लाये जाते थे। पुरुष लम्बे बाल रखते थे। बाहूकों 
के घुंधघराल बाल होते । काशी के कलाभवनः में एक ऐसी मरत्ति 
सुरक्षित है जिसके काकपक्ष दिखलाई पड़ते हे. । मत्तियों तथा चित्रों 
में स्त्रियों के केश-विन्यास के सैकड़ों सुन्दर प्रकार मिलते हें। ईसा 
के पूर्व की तीसरी चौथी सदी में स्त्रियों के बालों का नमना 
त्तियों से ज्ञात हो जाता है। पीछे की ओर एक बड़ी गांठ “देने का 
रिवाज था। स्त्रियां बालों में सुगन्धित तेल लगा कर नाना प्रकार 
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की गांठ बांधती थीं। अजंता.तथा बाघ के चित्र तथा मथुरा.से मिली | 


यक्षियों की मूत्तियाँ इस कथन को प्रमाणित करती हैं। शरीर को 
सुन्दर तथा रमणीय बनाने के लिए आभूषण का भी प्रयोग किया 
जाता था। केशर मिला कर उबटन लगाया जाता था तथा टीका 


लगाने की प्रथा भी थी । काजल लगाना भी श्रृद्धार में शामिल था। 
हार, कर्णफूल, बाहुदण्ड, कड़ा, करधनी आदि का वर्णन साहित्य में. 


मिलता हैं और नमूने पत्थर की मृत्तियों में पाए जाते हैँ । सिक्‍कों में 
राजाओं के हाथ में अंगूठी दिखलाईं पड़ती हैँ। वात्स्यायन ने 
आभूषण का प्रयोग अनिवार्य बतलाया है । अत: पुराने समय के 


ग्रंथों में इनका सर्वत्र उल्लेख पाया जाता है । ये सब विवरण - 


भारतीय लोगों के समाज में आनन्दोत्सव तथा सुन्दर रहने के ढंग 
को बतलाते हैं। 

प्राचीन समय में भोजन की कमी न थी। प्रत्येक पदार्थ काफी 
मात्रा में मिलता था। लोगों की रुचि के अनुसार तरह तरह के 
भोजन तेयार किए जाते थे। खाद्य वस्तुओं में घी, दूध का प्रयोग 
सभी लोग खब करते थे। वैदिक काल में भांस तथा शाकाह्वारी 
ब्यक्ति पृुथक-पथक भोजन किया करते थे। सोमपान का वर्णन 
वेदिक साहित्य में पाया जाता हैँ ;पर शराब से इसकी कदापि समता 


नहीं कर सकते । बौद्धधर्म के कारण अहिंसा के प्रचार से मांस 


भोजन से घृणा होने लगी । अशोक के लेखों से पता चलता 
हैँ कि हिरन तंथा पक्षियों का मांस भोजनालय में पकता था; परन्तु 
धीर-घीर सभी जीव-हिसा बंद कर दी गयी । हिन्दुओं ने मांस खाना 
त्याग दिया । प्रायः सभी शाकाहरी बन गए । साधारणतया 
चावल, गेह', शक्कर आदि भोजन-सामग्री का नाम मिलता हैं। 
गुप्तयुग में ब्राह्मण धर्म के अभ्युदय से मद्य-मांस तो दूर रहा, लहसुन- 
प्याज का खाना निषिद्ध हो गया। फाहियान ने इसका स्पष्ट वर्णन 


किया है । केवल चाण्डाल मछली खाते थे । व्हेनसांग ने लिखा हैं : 


कि समाज में दूध, धीं, गेहूं, चीनी और सरसों के तेल का अधिक 
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व्यवहार होता था । मध्यय्‌ग की जातियों में विभिन्न प्रकार के भोजन 
का वर्णन मिलता हे । अन्न तथा फल के अतिरिक्त अनेक प्रकार के 
व्यंजनों की चर्चा साहित्य ग्रंथों में. मिलती हे । शाक तथा मसाले 
के द्वारा नाना प्रकार का भोजन तैयार किया जाता था। अरब 
यात्रियों ने चावल के अधिक प्रयोग का उल्लेख किया हे। जो मांस- 
मदिरा ब्राह्मणों के-लिए निषेध था, क्षत्रिय उसका प्रयोग करते थे। 
अन्तर्जातीय भोजन का नाम मिट गया था। भोजन में शुद्धि तथा 
सफाई का बहुत ध्यान रक्खा जाता था। सोने, चांदी तथा ताम्बे के 
पात्र प्रयोग में. आते थे । भोजन-के बाद ताम्बूल का सदा ही प्रयोग 
होता रहा। बहुत प्रमाणों पर यह हिसाब लगाया गया हे कि प्राचीन 
समय में एक व्यक्ति अठाईस रुपये में पूरा.एक वर्ष अपना निर्वाह 
कर लेता था । इस अल्प व्यय से यही कहा जा सकता हे कि भोजन- 
सामग्री अत्यन्त सस्ती थी, जिसका अनुमान आधुनिक काल में नहीं 


किया जा सकता है। 
प्राचीन भारत के समाज का विवरण उस समय तक पूरा 


नहीं हो सकता, जब ,तक कि स्त्रियों के स्थान तथा उनकी दह्या का “४ 


वर्णन न किया जायगा। यह तो कहा जा चुका है कि गहस्थ-जीवन' 


्कँः 


» का एक मात्र ध्येय पारिवारिक जीवन को सुखी बनाना था । उसके _ 


लिए स्त्रियों को योग्य बनाने के लिए पूर्ण प्रयत्न किया जाता था। 


वंदिककाल से लेकर हिन्दू शासनकाल तक उनका स्थान समाज ' 


मे बहुत ऊचा था । यत्र नायस्तु पृज्यन्त न्ते रमन्त तत्र दवता: का 


सिद्धान्त माना जाता था। वे गह-लक्ष्मी समभी जाती थीं । वंदिक- 


यग में पुरुषों की तरह स्त्रियों का भी यज्ञोपवीत किया जाता था । 
(पुराकाले तु नारीणां मौजी बन्धनमिष्यते )। प्रत्येक यज्ञ में पुरुष स्त्री 
के साथ ही कार्य किया करता था। उस समय की अनेक ब्रिदुषी 
स्त्रियों का नाम मिलता है जिन्होंने वदिक मंत्र बनाए. शिक्षा तथा' 
पालन-पोषण के सभी: कार्य बालक तथा बालिकाओं के लिए एक 
सा सम्पादित किया जाता था । वात्स्यायन ने कामसूत्र मे इनक 
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लौकिक तथा पारलोकि कार्यों का. वर्णन किया है। साहित्य में भी 
समाज में स्त्रियों के ऊंचे स्थान का उल्लेख पाया जाता है । स्त्री को 
आदर्श पत्नी तथा विदुषी बनाने के लिए प्राचीन समय में शिक्षा पर 
अधिक जोर दिया जाता था । प्रायः सभी स्त्रियां शिक्षा प्राप्त करतीं । 
निर्धन स्त्रियां साधारण तरीके पर शिक्षित होकर पठन-पाठन बंद 
कर देतीं। पत्र लेखन और आयव्यय का हिसाब रखना ही उनकी 
शिक्षा की अंतिम सीढ़ी न थी। ऊंची श्रेणी तक भी शिक्षा का प्रबंध 
था। ऐतिहासिक ग्रंथों से पता छगता है कि राजकुमारियां काफी 
शिक्षित हो कर राज्य प्रबंध करती थीं। मृच्छकटिक नाटक में भली 
प्रकार पढ़ी लिघ्री औरतों का वर्णन मिलता है । गुप्तकाल में चन्द्र- 
गुप्त द्वितीय की पुत्री प्रभावती गुप्त उच्च श्रेणी की शिक्षिता महिला 
थीं। पुत्रों की बाल्यावस्था में वह राजकार्य का संचालन करती थीं। 
राजाओं के सिक्‍कों. पर राजमंहिषी के चित्र अंकित हें जो बतलाते . 
हैं कि गुप्त नरेशों की रानियां यज्ञ में भाग .लिया करती थीं। 
ऐसे प्रमाणों की कमी नहीं हे जो स्त्रियों की उच्च शिक्षा के बारे में 
उल्लेख करते हें । भारतीय नारियों के कारण ही संतान महापराक्रमी 
होते थे । उन्हीं की शिक्षा का फल था कि अर्जुन, कर्ण, अभिमन्यु ऐसे 
_ महारथी भारत में पेदा हुए। क्‍ 

इस उन्नति का एक यह भी कारण था कि प्राचीन भारत में 
परदा का स्वंथा अभाव था । प्रायः सभी स्त्रियां सुन्दर वस्त्र पहन' 
' कर सावेजनिक कार्यों में भाग लेती थीं । यज्ञ में भाग लेना, राजकार्य 
संचालन करना तथा वार्तालाप में भाग लेने का कांये ऐसा था, जो 
परदे के साथ नहीं हो सकता । विदेशी लोगों ने भारत में इसके 
अस्तित्व को भी मिटा दिया है। चित्रों को देखने से यह प्रकट हो 
जाता हूँ कि परदे का अस्तित्व संचमुच न था। स्वयम्ब॒र की प्रथा 
भी परदे को समूल नष्ट कर देती थी । कालिदास के शक्न्तला तथा 
अनसूया के वर्णन से यह प्रकट होता है कि परदे का रिवाज समाज 
में न था । व्हेनसांग ने राज्यश्री (ह॑वर्धन की बहन) का महायान 
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दर्शन पर वार्तालाप करने का वर्णन किया हँ।ये सब बातें यही सिद्ध ' 


करती हैं कि प्राचीन भारतीय समाज में परदे का नामोनिशान तक 
न था। संस्कृत की अनेक विदुषी कवियित्रियों के नाम (सुभद्वा, 
मदालसा आदि) मिलते हेँ। इतिहास में शकराचाय सं शास्त्रार्थ 
करने वाली विदुषी का नाम आता हे । राजशेखर की पत्नी अवन्ति 
सन्दरी का नाम कई स्थल पर मिला है। लीलावबती को गणित का 
अर अच्छा ज्ञान था । इस प्रकार की ऊंचे श्रेणी की स्त्रियों के अतिरिक्त 
साधारण स्त्रियां भिक्षुणी हो जाती थीं और मठ में रहा करती थीं। 
समाज में वेश्याओं की चर्चा भी स्थान-स्थान पर मिलती हे ॥ 
स्मृति ग्रंथों में विवाह की विभिन्न प्रथाओं का वर्णन मिलता है । 
मनु तथा याज्ञवल्क्य ने आठ प्रकार के विवाहों का उल्लेख किया 
हे--(१) ब्राह्य, (२) देव, (३) आएं, (४) प्राजापत्य, (५) 
आसुर, (६) गान्धवे, (७) राक्षस, (८) पैशाच। बहुत सम्भव 
हैँ कि सभी प्रकार के विवाह प्रचलित न रंहे हों। पहले चार प्रकार 
के विवाहों को उत्तम समभा जाता था । उन्हीं की प्रधानता थी। 
साधारण जनता में पहले चार प्रकार के विवांहों का ही प्रचार था। 


गान्वर्वे विवाह को बहुत नीच नहीं समझा जांता था। प्राचीन 


समय में स्वयंम्बर तो प्रसिद्ध विवाह का तरीका था। स्त्रियों का 
विवाह पूरे तौर से युवती होते पर किया जाता था। बाल्यावस्था 


में विवाह नहीं होंते थे; पर यदि कोई करता, तो उसकी बड़ी निन्‍्दा : 


की जाती थी । विधवा विवाह का अभाव न था। स्त्री पंति के विदेश 
से न आने पर नियोगं करं सकती थी । मन्‌ ने पुन पुत्र का नाम 
दिया हं जो सम्भवत: विधवा का पुत्र समझा जाता था । इसका 


समाज में तिरस्कार न किया जाता था; पर याज्ञवल्क्य के मतानंसार 


पुनंभू दामाद तथा बान्धव के समान समभा जाता था; इससे प्रकट 
होंता हैं कि विधवा का विंवाह होने पर वह समाज से बहिष्कुंत न 
की जाती; परन्तु इसे प्रोत्साहन भी न दिया जाता था। इसके अति- 
परिंक्‍्त पंति के मरने पर विधवा सती हो जाती थी । विश्णु स्मृति में 


52] 
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लिखा है कि विधवा स्त्री के लिए दो आदर्श मार्ग थे। पहला मार्ग सती 
होना, दूसरा ब्रह्मचारिणी बन कर रहना। शुद्ध जीवन बिताने से सती 
होता अधिक श्रेयस्कर माना गया हे । प्राचीन. लेखों तथा साहित्य 
ग्रंथों में ऐसे उदाहरण मिलते हें कि अमुक स्त्री सती हो गयी। 
एरण (मध्यप्रांत) के एक लेख में गुप्त सेनापति गोपराज की स्त्री 
के सती होने का वर्णन मिलता हे । हर्ष ने विन्ध्यकेतु की स्त्री के 
सती होने का उल्लेख किया हैँ । 

समाज में -स्त्रियों के आदरणीय स्थान मिलने के कारण ही 
उन्हें कान॒नी हक भी मिले थे । उनकी व्यक्तिगत सम्पत्ति के लिए 
राजनियम बने थे | वह स्त्रीधन” कहलाता था । स्मृतिकारों ने 
स्त्रीधन का उपयोग करने के लिए. स्त्रियों को पूरी स्वतंत्रता 
थी। उत्तराधिकार-सम्बन्धी नियमों में उनके अधिकार की गणना थी । 
पति के मरने पर, पुत्र न होने पर, पत्नी उस सम्पत्ति की उत्त रा- 
धिकारिणी होती थी। ; ः कह 

अनपत्यस्य पुत्रस्य मातादायमवाप्नुयात्‌ 4... 

इतिहास में ऐसी घटनाएं अनेक हें। .गुप्तकाल में. स्त्रियों के 
दायाधिकार का प्रमाण मिलता है । इस प्रकार समाज में स्त्रियों को 
पुरुषों से घट कर स्थान नहीं दिया जाता था | कारण यही था कि 
- दोनों के साथ से समाज समुन्नत हो सका। समाज की शोभा, पुरुष- 
स्त्रियों के समान अधिकार में है । 

. किसी समय के समाज की वास्तविक स्थिति का ज्ञान मनुष्यों 
के चरित्र से किया जा सकता है। भारतीयों का चरित्र सदा उज्ज्वल 
तथा पवित्र रहा। विदेशी यात्रियों ने भी भारतीय चरित्र की भूरि- 
भ्रि प्रशंसा की है । मेगस्थनीजः ने लिखा हे कि भारत के लोग 
सत्यवादी.होते थे ।बुरी बातों का नाम न था। घरों में ताले नहीं 
लगते थे । वीरता की प्रसिद्धि तो सभी को ज्ञात है । चीनी .यात्रियों 
ने भी मेगस्थनीज के कथन की पुष्टि की है ।-अतिथि-सत्कार उनका 
प्रधान गुण था । भारतीय आदरशों नागरिक थे । कामसूत्र में वणित 


कफ या 
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देनिक जीवन और नाना प्रकार के कार्यों से भारतीय चरित का _ 
अनमान किया जा सकता है । 
भारतीय समाज का वर्णन' समाप्त करने से पूर्व एक या दो 
बराइयों का विवरण देना सर्वंथा आवश्यक हे । बरी तथा भली 
बातें सवंत्र पायी जाती हैं; परन्तु प्राचीन भारत में दास-प्रथा और क॒छु ' 
धविश्वास' ही बराइयों की गणना में आते हें। किसी न किसी 
रूप में दास-प्रथा वर्तमान थी। हिन्दूसमाज में आत्मसमपंण ही 
दास-प्रथा की उत्पत्ति का सूत्र माना जाता है। दास जो कमा सकता 
था वह सब मालिक का हो जाता था। उसके साथ. स्वामी सदा 
अच्छा व्यवहार करता था। यहां तक कि वह्‌ मालिक के परिवार क्‍ 
का एक व्यक्ति हो जाता था। दास स्वामी के प्रतिबन्ध, को पूरा. 
कर स्वतंत्र हो सकता थां.। उचित कार्यों से वहल्‍ुसद्व्यवहार का. 
पात्र बन जाता तथा' स्वतंत्र होने का अधिकारी हो जाता था.।. 
कहने का तात्पयं यह हूँ कि वर्तमान समय में उन दासों के मानसिक 
सखों का अनमान नहीं किया जा सकता। 


यद्यपि प्राचीन भारत में विज्ञात की काफी उन्नति हो गयी थी,' 
तो. भी अन्धविश्वास का अभाव छोगों के दिल पर बना रहा। - किसी: 
त.किसी रूप में यह फेछा रहा। अथवंबेद तथा संस्कृत साहित्य में: 
सम्मोहन, पीड़त, मारण व वशीकरण का वर्णन मिलता है। मानंसार: 
में. मनुष्यों में. प्रचलित भूत-प्रेत,. पिशाच तथा बेताल आदि पर: 
विश्वास का वर्णन पाया जाता है । बौद्ध लोगों ने मंत्र-तंत्र को इतना 
अप्रनाया कि ंत्रयान' नामक संस्था उत्पन्न हो गयी। राजाओं में भीः 
भुजा फ़ड़कर्न का आशय -अन्धविश्वास ही माना जा सकता है| 
परन्तु विज्ञान के सामने इसका अधिक असार-न हो सका 4 |! 


हो क्ञॉँ 
के; #&प श हे हु का रच त का छू हु 
हे ध । के छः 7 है 
५ ॥॒ हि ल्‍ 
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भारतीय दरनों का. सामान्य परिचय क्‍ 


चावोक दशन 


भारतीय दोनों में चावकि दर्शन का एक विशेष स्थान हूँ। 
"जहां वेदान्त दशेन में ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्म॑ेव नापर 
का सुन्दर उपदेश हे वहाँ चार्वाक दर्शन इसके ठीक विपरीत संसार 
की सत्यता को सिद्ध करता हुआ हमें ब्रह्म के असत्य होने की शिक्षा 
देता है । खाओ, पींओ और मौज उड़ाओ' के सिद्धान्त को मानने 
वाले लोगों का यह महामन्त्र “यावज्जीवेत्‌ सूखं जीवेत, ऋण कृत्वा 
घतं पिवेत्‌ । भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कृत:॥” चार्वाक ही का 
है, ऐसा कहा जाता हे। अपने सिद्धान्त को इसी विलक्षणता के 
कारण यह दर्शन भारतीय दर्शन के इतिहास में इतना प्रसिद्ध 
तथा लोकप्रिय हो गया है |... 

भारतीय दर्शन में “चर्वाक' दब्द का अर्थ भूतवादी (मेंटी- 
रिअलिस्ट ) होता है । चार्वाक मतानुयायी एक प्रत्यक्ष को ही सम्यक्‌ 
ज्ञान का साधन मानते हें। उनके मत से ज्ञान के अन्य प्रमाण, अनुमान 
तथा शब्द आंदि अविद्सनीय हें, क्योंकि वे कभी कभी भ्रमात्मक 
होते हैं। इसीलिए प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा शेय वस्तु को छोड़ कर 
वे अन्य वस्तुंओं को सत्य नहीं भानते। प्रत्यक्ष के द्वारा हमें कंबल 
भौतिक संसार का--जो पथ्वी, अप, तेज, वाय और आकाश - से 
बना हुआ हे--ज्ञान होता है, क्योंकि इसकी सत्ता का हम प्रत्यक्ष 
रूप से ज्ञान करते हें। संसार की सभी वस्तुएं इन्हीं पञ>च महाभूतों 
से बनी हुई हें। मनुष्य में अभौतिक (जो भूतों सेन बनी हो) कोई 
आत्मा विद्यमान हैं; ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलता। मनृष्य भी 
पञ्च महाभूतों से ही बता हुआ है। जब 'हंम यह कहते हैं कि .में . 
पतला हु, में मजबूत ह., में लंगड़ा ह., तंब इन वाक्‍यों से यही सिद्ध 
होता है कि आत्मा और शरीर एक ही हें। शरीर में जो चेतना या 
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चैतन्य दिखाई पड़ता हैँ, वह भी शरीर का गृण है, जो कि भूतों 
(मटर) से उत्पन्न हुआ है। यह समभना बिलकूल गलत हूँ. कि 
चूंकि भूतों के अवयव अचेतन्य हैं, अत: उनसे बने हुए पदार्थों में चेतना 
कहां से आएगी। संसार में ऐसे अनेक उदाहरण देखे गए हे जिनमें 
ऐसे गुण जो अवधवों की पृथकता में अविद्यमान थे, वे ही उन्हीं अवयवों 
के एक विशेष प्रकार से संघात रूप में कर दिए जाने पर विद्यमान 
हो कर दृष्टिगोचर होने लगे। उदाहराणार्थ यह तो प्रसिद्ध ही है 
कि पान के पत्तों में छाल. रज्भ का अभाव रहता है । परन्तु वही 
पान का पत्ता चूना और कत्थे के साथ मिला दिए जाने पर लाल 
रज्भध को धारण कर लेता है । इसी प्रकार से भूतों के अवयव एक 
विशेष प्रकार से मिला दिये जाने पर चेतना-समन्वित शरीर को 
पंदा करते हें । हरीर के साथ ही चेतना या आत्मा का भी नाश 
हो जाता है । अतएवं चार्वाकों के मतानुसार जब शरीर नष्ट हो 
जाता हे, तब कर्मों के फलस्वरूप दुःख या सुख का अनुभव परलोक 
में करने के लिए कोई वस्तु अवशिष्ट नहीं रहती, क्योंकि दुःख सुख 
का अनुभव करने बाला आत्मा तो शरीर के साथ ही जल कर 
राख हो जाता है । 

इसीलिए ये लोग पुन्जेन्म' अथवा मृत्यु के बाद आत्मा की सत्ता 
को नहीं मानते । इनके. मत से ईइंइवर की सत्ता भी एक कपोल- 
कल्पना ही हैँ) चूंकि इंश्वर इनके प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय नहीं हें, 
अतएवं वह मिथ्या हैं । ये लोग संसार की सृष्टि पंञच महांभतों 
के परमाणओं की समष्ष्टि से मानते हूं, इंश्वर के द्वारा नहीं। अतएब 
जब इंश्वर न तो जगत्‌ का कर्त्ता ही है और न इसकी सत्तां ही हैं, 
तब भला इसको प्रसन्न करने से क्या लाभ ? पूजा-पाठ, यज्ञयागोदि 
से इसे प्रसन्न करना निरी मखंता नहीं .तो और क्‍या है ? बदों में 
तथा धूर्त पुरोहितों में कभी भी विश्वास नहीं रखना चाहिए, क्योंकि 
ये लोग जनता के अन्धविश्वास तथा श्रद्धा का दुरुपयोग कर उनसे 
अनुचित लाभ उठाते हूँ । 
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चार्वाक दर्शनं के अंनुसार इस जींवँन का अन्तिम लक्ष्य, खाओ; 
पीओ और मौज उड़ाओ' हे | जैसा कि पहले लिखां जा चका है यही 
इन लोगों के जीवन का महामन्त्र हेै। इस जींव॑नं में दुःख भी हें, 
अतएव इसके सुखों से वड्च्चित रहना निरी मूखेता हे । अतएबवं यह 
प्राणी का कतंव्य हे कि दु:खों से बचने का प्रयत्न करते हुए इस' 
जीवन में जहां तक सुख उठा सके, उठावे। अपनी इन्हीं विशेषताओं 
के कारण यह संम्प्रदाय, साधारण भोगप्रिय जनता में अंधिकः 
लोकप्रिय हो गया हे.। 
, 
जी जन-दशन 
.. भारतीय दर्शनों में जन-दर्शन बहुत ही प्राचीन हुँ । विद्वानों का 
मत हे कि इसका मूल प्रागू ऐतिहासिक काल से चला आता है ॥ 
इस धर्म के गुरुओं की दी परम्परा में--जिनके द्वारा यह धर्म 
संवद्धित. होता रहा है--चौबीस त्ीथथंकर हुए हैं जिन- में-अन्तिम 
तीर्थंकर का नाम वद्धंमान महावीर था जो महात्मा गौतम बुद्ध. 
के समकंलीन थे । इनक नाम तीथंकर इसलिए पड़ गया कि ये 
लोग संसाररूपी समुद्र को पार करने के लिए तीर्थ पार करने 
योग्य स्थान को करने या बनाने वाले थे। जैन धर्म का इतिहास 
इन्हीं चौबीस । .तीथंकरों का इतिहास मात्र समभना चाहिए 
चार्वाकों के द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त को कि प्रत्यक्ष प्रमाण 
ही ज्ञान का एकमात्र साधन है, जेन. लोग नहीं मानते हें । उनका 
* यह मत हे कि यदि अनुमान और शब्द प्रमाणों को केबल इसीलिए 
न माना, जाय कि वे कभी कभी भ्रमात्मक सिद्ध होते हें तो प्रत्यक्ष 
अमाण को भी न मानना चाहिए, क्योंकि यह भी कभी कभी भ्रमा- 
, ह्मक होता है । इसी लिए जैनी प्रत्यक्ष प्रमाण के अतिरिक्त अनुमान 
ओर दान्द प्रमाण को भी सम्यक ज्ञान का साधन' मानते हें । . 
; नैयायिक नियमों की. शुद्ध कसौटी पर “कसा गया ही अनुमान 
सम्यक्‌ ज्ञान का द्योतक होता है। शब्द प्रमाण तभी प्रामाणिक माता , 
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जाता है जब कि वह आप्त-वाक्य हो । जैनियों का यह मत है कि 


सवंदर्शी विमक्तात्मा तीथंकरों के प्रामाणिक उपदेंशों के द्वारा 


. ही ऐसी कतिपय आध्यात्मिक वस्तुओं का हमें सच्चा ज्ञान प्राप्त 
होता है जो कि हमारे सीमित इन्द्रिय-प्रत्यक्ष- से नहीं हो सकता। 


इन्हीं जिविध प्रमाणों की नींव पर जेनी लोग-अपनी सृष्टि की 


, रचना की कल्पना को स्थापित करते हेँ।. इनके मत से प्रत्यक्ष के 


द्वारा पञुच महाभूतों की वास्तविकता का पता रूगता है। अनुमान 
के द्वारा वे आकाश, काल, धर्म और- अधर्म में विश्वास करते ह। 
यहां पर धर्म और अधर्म का. अर्थ इनका साधारण :प्रचलित अर्थ नहीं 
सममनता चाहिए .। इन हाब्दों का यहां अर्थ क्रमशः गमन' और 
स्थिति का कारण जानना चाहिए । लेकिन यह जड़"जगत्‌--जो कि 
पञ्च महा।भूतों के परिझाणुओं, आकाश, काल, धर्म और अधर्म से 
बना हुआ हें--ही सब कुछ नहीं है- । प्रत्यक्ष और अनुमान के द्वास 
हमें प्रत्येक प्राणी में आत्मा की सत्ता का भी पता चलता हें ॥ जब हम 
प्रत्यक्ष के द्वारा किसी नारंगी के रंग, आकृति; गन्ध आदि गुणों को 
देखते हें तब हम यह कहते हूँ कि हम नारंगी की सत्ता को भी देख 
रह हं। उसी प्रकार से जब हम आन्तरिक रूप से दुःख, सुख तथा 


“आत्मा के अन्य गुणों का साक्षात्कार करते. हें तब हंमें मानना: पड़ता 


हे कि आत्मा भी प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा प्रत्यक्ष रूप से जानी जा 


सकती है । आत्मा शरीर के जड़ पदार्थों से बनी है ऐसा स्वीकार 


नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि चावाकानुयायी ऐसा कोई उदाहरण 


नहीं बतला सकते जिसमें जड़ .पदार्थों के समुदाय से बनी हुईं वस्तु 


आत्मा.या चेतन्य को उत्पन्न करती हुईं देखी गईं हो। आत्मा की ! 
सत्ता का इस.प्रकार से भी अनुमान किया जा सकता हैँ कि यदि कोई 
चेतन पदार्थ नियन्ता के रूप.में न रहें तो जगत्‌ के.जड़ पदार्थों के केवल 
संघात से स्वत: ही शरीर की रचना. नहीं हो सकती | चेतना-समन्वित 
पद्वार्थ-विशिष्ट -के नियंत्रण .के अभाव में शरीर. और इच्द्रियां इतना 
निग्रमपू्वक. काम नहीं. कर सकती ।॥* 3 
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जैनियों के अनुसार जितने शरीर हैं उतनी आत्मायें भी हैं। इन 
. लोथों का मत॑ है कि आत्मा केवल मनुष्य और जानवरों में ही नहीं है 
बल्कि पौधों तथा रज के परमाणुओं में भी हैँ। सब आत्मायें समान 
रूप से चेतना-समन्बित नहीं होतीं। पौधों में रहनेवाली आत्मा 
में केवल स्पर्शन चेतना रहती हे । मनृष्य तथा अन्य उच्च कोटि 
के जानवरों में पांचों प्रकार का इन्द्रिय शान पाया जाता हे । लेकिन 
. शरीर में रहने वाली आत्मा. का ज्ञान सदा सीमित रहता है 
इसकी झ्क्ति भी सीमित ही होती हे और यह सब प्रकार के 
दुःखों की अनुभवकर्ता होती हे । परन्तु प्रत्येक आत्मा अनन्त 
चेतना, शक्ति तथा आनन्द को प्राप्त कर सकती है । ये गुण 
आत्मा में स्वतः: अन्तहिंत होते हैं । ये गुण कर्मों के द्वारा उसी 
प्रकार से आच्छादित रहते हें जिस प्रकार सूर्य का स्वाभाविक 
प्रकाश बादलों के द्वारा ढ़का रहता हे । संक्षेप में, कर्मों के द्वारा ही 
_ आत्मा बन्धन को प्राप्त करती है । अतः कर्मों के निराकरण से 
आत्मा स्वतन्त्र होकर अपनी स्वाभाविक पूर्णता को पुनः प्राप्त 
कर लती हूं । 

तीथंकरों की शिक्षा तथा चरित्र से सिद्ध होता है कि आत्मा 
विमुक्त हो सकती हे और उस विमुक्ति का मार्ग भी हे । जेनः 
तीथंकरों के उपदेश में पूर्ण श्रद्धा, उनके उपदेशों का सम्यक्‌ 
ज्ञान तथा शुद्ध चारित््य--ये तीन बातें आत्मा के बन्धन के निरा- 
करण के लिए आवश्यक हें । शुद्ध चारित्र्य का अर्थ हे अहिसा ब्रत 
का पालन करना, सत्य तथा अस्तेय का व्यवहार, संयम का पालन 
तथा विषयों की आसक्ति से दूर रहना। सम्यक्‌ श्रद्धा, सम्यक्‌ 
ज्ञान तथा सम्यक चारित्र्य के सम्पन्न करने पर ही विषय-वासनाओं 
का निरोध हो सकता हे तथा उन कर्मों का भी नाश हो जाता हँ जो 
आत्मा को अपने बन्धनों से जकड़े रहते हे । 

जन लोग इंइवंर की सत्ता को नहीं मानते हें । उनके यहां 
तीर्थ द्भूर ही--जिन्हें स्वव्यापी, सबंशवित्तमान' होने का गुण ओर 
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गोरब प्राप्त ह--इश्वर माने जाते हैं। वे जीवन के आदर्श रूप में 
पूजे जाते हैं । । 

सब जीवों के साथ सहानूभूति तथः दया रखना जैन धर्म का 
प्रधान सिद्धान्त हैं । “अहिसा परमो धर्म: ही जेन-दशेन का परम 
मल-मन्त्र हैं। इसके साथ जन-दर्शन सब मतों के लिए आदर 
दिखलाता हे। जन धर्म में अन्य धर्मों अथवा मतों के लिए जो 
सहिष्णुता पाईं जाती हैं, वह संभवतः अन्यत्र उपलब्ध नहीं है । 
जन दाहशनिकों का यह मत' हूं क्रि प्रत्येक पदार्थ के, भिन्न-भिन्न 
दृष्टिकोणों से देखने पर, अनन्त रूप हो सकते हैं; अतएवं किसी 
पदार्थ के प्रति हम अपना जो विचार प्रकट करते हेँ वह एक 
विशिष्ट दृष्टिकोण से देखे जाने पर विशिष्ट अंश में ही सच्चा होता 
है। अतएवं हमें अपने ज्ञान तथा विचार की सीमा को ध्यान में 


रखते हुए किसी मत-विशिष्ट को ही बिलकुल सच्चा था भूठा 


नहीं मान लेना चाहिए । सब के मतों का सदा सम्मान करना 
चाहिए । इसीलिए जेन धर्म के अनुसार सब धर्म किसी अंश में 
सत्य हैं । 

संक्षेप में जेन-दर्शन यथार्थवादी (रियलिस्टिक) है, क्योंकि 


यह बाह्य जगत्‌ की यथार्थता को स्वीकार करता है, यह नानार्थवादी 


(प्लरेलिस्टिक) है, क्योंकि यह सब मतों की सत्यंता को स्वीकार 
करता है, तथा यह नास्तिकवादी हे क्योंकि यह इंश्वर की सत्ता 


को स्वीकार नहीं करता हे। 


बौद्ध-दशन 
बौद्ध-दर्शन की उत्पत्ति महात्मा गौतभ ब॒द्ध के उपदेशों के द्वारा 
हुईं। गौतम बुद्ध इस जीवन में बीमारी, बुढ़ापा, मृत्यः तथा अन्य 
दुःखों को देख कर अत्यन्त दुखी हुए। उन्होंने अपने अनेक वर्ष 
अध्ययन, तपस्या तथा ध्यान में उस उपाय को ढंढ़ने के लिए 


, बिताये, जिसके द्वारा इन सांसारिक दुःखों का नाझ् हो सके । 
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अन्त में उन्हें “संबोधि” प्राप्त हुईं। इस ज्ञान का उपदेश उन्होंने 
सर्वेताधारण जनता में किया । यह उपदेश चार आये सत्य 
(चत्त्वारि आये सत्यानि) के नाम से प्रसिद्ध हैं। ये चार आये 
सत्य निम्नांकित हेंः-- ४ 


५ (१) दुःख है, (२) दुःख का कारण हैँ, (३) दुःख का नाश 
है, (४) दुःख नाश का उपाय है । 


पहल सत्य को सब लोग किसी न किसी प्रकार से मानते हूँ । 

ने छोगों को. यह उपदेश दिया कि संसार की यावत्‌ सत्तात्मक 
वस्तुओं में तथा सर्व. प्रकार के अनुभवों में दुःख वर्तमान हे। जो 
वस्तु दंखन मे आनन्दजनक. ज्ञात होती हे उसके अन्तस्तल में ,भी 
'दुःख निहित हे. द्वितीय सत्य के विषय में बुद्ध का यह कहना हे कि 
-ये सांसारिक दुःख जन्म धारण के कारण से ही होते हें 4 पुतजन्म का 
कारण सांसारिक सुखों .के प्रति 'तण्हा या तृष्णा हैं। हम. लोगों की 
वासना शक्ति ही हमें संसार की ओर 'खींच ले जाती है । इस बासना 
शक्ति का कारण हमारा अज्ञान है । यदि हम सांसारिक पदार्थों 
. को अस्थायिता तथा दुःखात्मकता को अच्छी तरह समभ लें तो 
फिर उनकी प्राप्ति की इच्छा ही न रहेगी। तब जन्म का अवसान 
, हो जायगा तथा इसके साथ ही दुःख भी नष्ट हो जायंगे। चुंकि 
दुःख किसी कारण पर अवलूम्बित रहता है ; अत: कारण के नष्ट 
होते ही कार्य-स्वरूप दुःख का भी नाश हो जाता है । यह तीसरा 
सत्य है । चौथा सत्य दुःख के नाश का उपाय हे और वह उपाय 
दु:खों के कारणों को अपने वश में रखना हैं । इस मार्ग या उपाय को 
-“अष्टाड्िक मार्ग ” कहते हें । क्योंकि इसके आठ अंग होते हैं जिनके 
नाम हेंः--(१) सम्यक्‌ विचार, (२) सम्यक्‌ निरुचय, (३) 
'संम्यक्‌ वाकू, (४) सम्यंक्‌ चारित्य, (५) सम्पक्‌ जीविका, (६) 
'संम्यक्‌ प्रयत्न, (७) सम्यक्‌ ध्यान और (८) सम्यक्‌ अवंधान । 
'यें आठ अंग अंज्ञान तथा तृष्णा को दूर करते हें, आत्मा को प्रकाशित 
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करते हें तथा शान्ति को प्राप्त कराते हैं । इस अवस्था की प्राप्ति 
को निर्वाण कहते हें 4 हे 
उपयुक्त चार आये सत्य ही भगवान्‌ बुद्ध के प्रधान उपदेश 
'समभे जाते हैं । इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि भगवान्‌ बुद्ध. दशन 
को समस्याओं को हल करने में उतना व्यस्त: नहीं थे, जितने कि 
वे व्यावहारिक जीवन की विषम: परिस्थितियों--जिनमें पड़ा हुआ 
मनुष्य महान्‌ दुःख का अनुभव करता ह--को सुलभानें में: लगे 
हुए थे .। ऐसे समय जब कि मनुष्य :अत्यधिक. कष्ट को भोग रहा हें, 
दर्शन की चर्चा करना वे समय को व्यर्थ गंवाना समभते -थे 4 परन्त्‌' 
फिर भी वे दाशनिक, विषयों की चर्चा अवश्य करते. थे । इसीलिए 
. प्राचीन ग्रन्थों में बुद्ध के नाम से संबधित कुछ दाशेनिक सिद्धान्त 
पाए जाते हें जो ये हं-- (१) सभी पदार्थ .सापेक्षिक (कन्डिशनल ) 
हैं अर्थात्‌ कोई वस्तु स्वतः विद्यमान नहीं.है। (२) अतएव. सभी 
पदार्थ परिवतेनशील हूँ. अर्थात्‌. कुछ जी स्थायी नहीं है । .(३) 
इसलिए न तो कोई ईइवर हे और न आत्मा तथा न कोई अन्य 
स्थायी पदार्थ है । कर्म सिद्धान्त के अनुसार एक जन्म के बाद्र 
दूसरा जन्म इसी प्रकार होता जाता है, जिस प्रकार एक वृक्ष 
“अपने बीजों के द्वारा दूसरे वक्ष पेदा करता है । 
भगवान्‌ बुद्ध के बाद के अनुयायियों ने इन्हीं बीज रूप दाशंनिक 
सिद्धान्तों को लेकर बौद्ध-दर्शन के चार बड़े-बड़े सम्प्रदाय स्थापित कर 
“दिए, जिनका विस्तृत विवरण आगे दिया जायगा। । 

(१) माध्यमिक या शबन्यवाद सम्प्रदाय--इस सम्प्रदाय के 
अनुसार यह संसार मिथ्या (शून्य) हैँ तथा यह सारी सष्टि भ्रमा- 
त्मक हैँ । इसीलिए इसे शन्यवाद भी कहते हें। क्‍ | 

(२) योगाचार या विज्ञानवाद सम्प्रदाय--इस मत के अनुसार 
संसार के बाहच पदार्थ मिथ्या हैं । जो बाहच ज्ञात होता है वह केवर्ल 
मस्तिष्क की कल्पना हैं। परन्तु यह मानना पड़ेगा कि मस्तिष्क 
सत्य हु । | | ः 
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(३) सौत्रान्तिक सम्प्रदाय--इस मत के अनुसार बाहब तथा 
आन्तरिक दोनों पदार्थ सत्य हेँं। मस्तिष्क में स्थित किसी पदार्थ 
की कल्पना के द्वारा हम बाहय स्थित उसी पदार्थ की सत्यानभूति 
करते हैं । इसीलिए इस मत' को “बाहबानुमेयवाद'” भी कहते हें। 

(४) वेभाषिक सम्प्रदाय--यह्‌ सम्प्रदाय सोत्रान्तिक सम्प्रदाय 
की.ही भांति बाहच तथा आन्तरिक पदार्थों की सत्ता को स्वीकार 
करता है । परन्तु दोनों में अन्तर कंवल इतना ही हे कि बाह्य 
पदार्थों के ज्ञान का प्रकार इसके अनुसार दूसरे से विभिन्न हे। इस 
मत को बाहच प्रत्यक्षवाद भी कहते हें । 

बोद्ध धर्म धामिक विषयों में दो प्रधान सम्प्रदायों में विभक्‍त 
है, जिनके नाम हीनयान और महायान हैं । हीनयान जिसका प्रचार इस 
समय दक्षिण देशों में अर्थात्‌ लंका, बर्मा तथा श्याम में है, प्राचीन 
हैँ तथा' महायान जिसका प्रचार उत्तर के तिब्बत, चीन तथा 
जापान देशों में ह. उससे अर्वाचीन हैँं। इन दोनों सम्प्रदायों के 
_ धामिक रुद्धान्तों में महान अन्तर है, जिसका विस्तृत विवेचन 

अगल पृष्ठों में दिया जायगा। 


ल्याय-दशन 

न्याय-दर्शन के जन्मदाता -गोतम हें । यह दर्शन यथा्थवादी 
-(रियलिस्टिक ) दर्शन है.जो कि न्याय की दृढ़ भित्तियों पर अवब- 
लम्बित है । इसके. अनुसार ज्ञान के चार साधन होते हें (१)-- 
प्रत्यक्ष, (२) अनुमान, (३) उपमान, और (४) शब्द । इन्द्रियों के 
द्वारा विभिन्न विषयों. का जो -साक्षात्‌- ज्ञान-षेदा होता है उसे 
प्रत्यक्ष कहते हें। वह प्रत्यक्ष दो प्रकार का होता है--( १) बाहच 
ओर (२) .आन्तर। बाहरी इन्द्रियों अर्थात्‌ आंख तथा कान आदि 
के द्वारा जो ज्ञान प्राप्त होता है उसे बाहच- प्रत्यक्ष तथा मन जैसे 
भीतरी इन्द्रिय के द्वारा जो ज्ञान होता है उसे आन्तर प्रत्यक्ष. कहते 
हैं। प्रत्यक्ष से इतर, साध्य में व्याप्ति से रहने वाले लिख के द्वारा 
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जो ज्ञान पैदा होता है. उसे अनुमान कहते हैं। लिज्ग का साध्य में 
साहचये नियम से रहने को ही व्याप्ति कहते हें। अनमान के प्रकार 
में तीन वस्तुएँ अत्यन्त आबश्यक होती हें। (१) पक्ष--जिसके 
विषय में हम किसी वस्तु का अनुमान करते हैं, (२) साध्य--जिसका 
हम अनुमान करते हैं, (३) लिज्ज या साधन--जिसके द्वारा, जिसकी ' 


. सहायता से, हम किसी वस्तु का अनुमान करते हें। यह लिज्भ साध्य 


व्याप्ति संबंध से रहता हुआ पक्ष में विद्यमान रहता है । एक 
उदाहरण के द्वारा ये सारी बातें स्पष्ट हो जायंगी । “यह पवत 
आग वाला है, क्‍योंकि इसमें धुआं निकलता हे, जहां जंहां धुआं 
होता है वहां आग अबध्य होती है।इस उदाहरण में प्॑त पक्ष, 
अरिन साध्य और घधुआं लिझ्भ या साधन है, क्‍योंकि इसके द्वारा 
पर्वत (पक्ष ) में वन्हि (साध्य) का होना पाया जाता हे। जहां जहां 
धुआं होगा वहां वहाँ आग अवश्य होगी यही साहचये नियम व्याप्ति 
के नाम से पुकारा जाता है। अनुमान प्रकार में व्याप्ति का होना 
परमावश्यक' है । क्‍ 
दो बस्तुओं मैं उनके रंग, आकृति, नाभ आदि के द्वारा जो 
समानता का ज्ञान होता है उसे उपनाम कहते हें। जेसें--गाय के 
समान गवय है । यहां पर गाय के रूप, रंग तथा आकृति से परिचित 
मनुष्य जंगल में जाकर उपयुक्त क्ाक़्य का स्मरण कर यह जान 
जाता हैँ कि गाय के समान सामने उपस्थित पदार्थ गवय है। यह 
साद्श्य ज्ञान उपमान के द्वारा प्राप्त होता है । आप्त पुरुषों के वाक्य 
को शब्द कहते हें (आप्त वाक्य शब्द:) । जब कोई कुशल वेज्ञानिक 


यह कहता हें 'कि जंल हाइड्रोजन और आंक्सिंजन के विशिष्ट 


अनपात में मिला देने से बनता हे, तब हम उसकी बात को स्वीकार 


कर लेते हैं क्योंकि यह वाक्य आप्त वाक्य है । वैज्ञानिक लोग केवल 
इन्हीं चार प्रमाणों को मानते हें । 


न्याय के अनुसार प्रमाण की चर्चा कर अब हम प्रमेय की ओर 
आते हें। ज्ञान की बंस्तु को प्रमेय कहते हैं जो निम्नाकित हँं---आे्मा, 
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शरीर, इन्द्रिय, बुद्धि, मन, प्रवृत्ति; दोष, प्रेत्यभावं, फल, दुःख तथा 
अपवबर्गे । न्‍्याय-दर्शन भी अन्य भारतीय दर्शनों की भांति आत्मा 
को दरीर, इन्द्रियों तथा उनके ब्रिषयों से मुक्त करंना चाहता है। 
इसके अनुसार आत्मा शरीर और मन से बिलकूल'पुृथक्‌ है । यह 
शरीर केबरू जड़ पदार्थों से बना हुआ है । मन सूक्ष्म, अखण्ड और 
अगु हं । यह आत्मा को'सुख और दुःख का अनुभव कराने में साधन 
है। इसीलिए इसे अन्तरिन्द्रिय कहते हें । न्‍्याय-दर्शन के अनुसार 
तत्त्वज्ञान का सम्यक् ज्ञान हो जाने पर सब प्रकार के दुःखों का नाश 
ही .अपजर्ग है । कुछ मनुष्य” आनन्द की अवस्था 'ही को: 
अयबर्ग समकेते हें । परन्तु यह उनकी “नितान्‍्त"भूल है । क्‍योंकि 
बिना दु:ख के सूख की स्थिति कहीं भी नहीं पायी जाती। अतएव. 
दु:खों का विनाश ही अयजर्ग है । द ह 
न्याय्-दर न की विशेषतां यह हे कि यह इंशवर की सत्ता को 

अनेक दृड़ और अकाटय प्रमाणों से सिद्ध करता है।नेयायिक लोग 
कहते हें कि इंब्वर इस जगत्‌ की सृष्टि, रक्षा और नाश का कारण है । 
उसने जगत्‌ को शून्य से नहीं बनाया बल्कि अणु, आकाश, काल 
आदि को लूकर बनाया । यह संसार इसलिए रचा गया हैं कि 
इसका प्रत्येक. जीव अपने कर्मों के अनुसार दुःख या सुख का भोग 
करे। नेयाथिक्रों का इंश्वर सिद्धि का सब से प्रसिद्ध प्रमाण यह 

हे--संत्तार की सभी वस्तुएँ--पव॑त, समुद्र, सूर्य, चन्द्रमा और वृक्ष 
आदि--फार्य हें क्योंकि ये अगू (टुकड़ों) से बनी हुई हें। चूंकि 
संसार की वस्तुओं का कोई न कोई बताने वाला होता हैँ अतः इनका 
भी कर्ता कोई अवश्य होगा। मनुष्य का ज्ञान तथा-शक्ति सीमित 
होती हें अत: वह इन महान्‌ पदार्थों का कर्ता नहीं हो सकता। अतः 
सिद्ध हें कि इनका कर्ता ईश्वर ही हैं । इंदवर ने संसार को किसी 
अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए नहीं बनाया । प्रत्युत जनता के लाभ 
के लिए रचा'है । परन्तु'इसका यह “अर्थ नहीं समझना चाहिए कि 
संसार में आनन्द ही आनन्द हे और दुःख का नामनिश्ञान:नहीं है । 


हु ऋजहकी, आल व क 
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मनुष्य अपंनी स्वतन्त्र आत्मा के द्वारा सुख या दु:ख की प्राप्ति करता 
हैं । परन्तु इंश्वर की अवधानता और पथ प्रदर्शकता में सब मनुष्य 
सम्यक्‌ ज्ञान को प्राप्ति कर सब दुःख से अन्त में छटकारा पाकर 
मृक्ति को प्राप्त करते है ॥ 


वेशेषिक-दशन 

इस दर्शन की स्थापना कणाद ऋषि ने की थी, जिनका असली 
नाम उलक था । यह न्याय-दर्शन से विशेष रूप से संबंधित है । 
न्याय की भांति यह भी जीवन का अरम लक्ष्य जीव की मुक्ति को 
स्वीकार करता है । यह संसार की समस्त वस्तुओं को सात श्रेणियों 
में विभकत मानता है। ये सात श्रेणियां हं:--(१) द्रव्य, (२) 
गुण, (३). कर्मी, (४) सामान्य, (५) विशेष, (६) समवाय और 
(७.) अभाव। क्‍ कक 75 ' 

गण और क्रिया के आश्रय को द्रव्य'कहते हैं ; लेकिन यह दोनों 
से पृथक्‌ है । द्रव्य नो प्रकार का होता ह--( १) पृथ्वी, (२) अप्‌, 
(३) तेज, (४) वायु, (५) आकाश, (६) काल, (७) दिक्‌, 
(८) आत्मा और (९) मन. इनमें से प्रथम' पांच पञ्चमहाभूत' 
कहे जाते हैँ और इनमें रूप, 'रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द गुण वर्तमान 
रहते हैं ।.इनमें प्रथम चार (पृथ्वी, अपू, तेज, वायु ) इन्हीं बस्तुओं 
के सूक्ष्म परमाणुओं से बने होते हें जो अखण्डनीय और अविनश्वर 
हैं। आकाश, दिक्‌ और काल अदृश्य वस्तुएं हें । ग्रे संख्या में एक 


हैं, नित्य हें तथा सर्वव्यापी हें । मन एक नित्य द्रव्य है जो स्वव्यापी 


नहीं है लेकिन अणु की तरह अत्यन्त सूक्ष्म तथा छोटा हैं ।.आत्मा: 
एक नित्य तथा सर्वव्यापी द्रव्य हैं जो कि चेतना. का आश्रय है 4. 
सर्वश्रेष्ठ आत्मा या इंब्वर कार्य जगत्‌ के कर्ता के रूप में अनुमान: 
किया जाता है । शी | 
द्रव्य में रहने वाली वस्तु को गुण कहते हैं । इसमें- स्वतः कोई 
गुण या क्रिया नहीं होती -। द्रव्य स्वत: विद्यमान रहता हैँ अथवा 
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इसकी सत्ता स्वतः सिद्ध है; परन्तु गुण की सत्ता बिना किसी द्रव्य 

के आश्रय के कदापि नहीं हो सकती । वस्तुओं के गुणों में कोई क्रिया 
नहीं होती । गुण चौबीस प्रकार के होते हें, यथा--रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्श, शब्द, संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व 
अप रत्व, द्रवत्व, स्नेह, बुद्धि, सूख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, गरुत्व, | 
संस्कार, धर्म और अधम । 


गति को क्रिया कहते हैँ । गुण की भांति यह भी द्रव्य में ही 
रहती हे । किया पांच प्रकार क्ली होती है, (१) उत्क्षेपण--ऊपर 
फेंकना, (२) अवक्षेपण---तीचे फेंकना, (३) आकुञ्चन--सिकूड़ना, 
(४) प्रसारण--फेलना, और (५) गमन--जाना। 


समस्त गायों में एक एसा सर्वेसाधारण पदार्थ पाया जाता हैं 
जिससे वे एक जाति में विभकत कर, दूसरे से पृथक कर दी जाती 
हैं। सब गायों में रहने वाला यह सर्वंसाधारण पदार्थ गोत्व' है । 
इसी को नेयायिक लोग सामान्य या जाति कहते हैं । चूंकि 'गोत्व 
न तो किसी गाय के पेदा होने से पंदा होता है और न मरने से मरता 
: ही है, अतएवं यह नित्य हैँ । अतएक् सामान्‍य वह वस्तु है जो किसी 
श्रेणी के भिन्न भिन्न व्यक्तियों में समान रूप से रहती है । 

वस्तुओं के भेद के आश्रय को विशेष कहते हें। अर्थात्‌ जिसके 
द्वारा दो वस्तुओं की पृथकता का ज्ञान होता है उसे विशेष कहते हें। 
साधारणतया हम दो वस्तुओं के भेंद को उसके अंगों द्वारा तथा 
अन्य गुणों से जान लेते हे । परन्तु पृथ्वी के दो परमाणओं के भेद 
को हम कसे जान सकते हूँ “? उन दोनों परमाणओं में कोई आत्य- 
न्तिक भेदकता या विशेष अवद्य होगा जिससे वे पृथक पहचानें 
जाते है । अतएवं संसार क नित्य द्रव्यों में रहने वाली विशेषता 
था विन्तित्रता को ही बिशेष कहते हें । इसी “विशेष” पदार्थ की 
विशिष्ट व्याख्या के कारण इस दर्यन का नाम ही वेशेशिक पड़ 
गया । 
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जिस नित्य संबंध के द्वारा अंग अंगी में, गृण या किया द्रव्य 

में, और जाति व्यक्ति में रहती है उसे समवाय कहते हे । कपड़ा 
तन्तु में , हरा, मीठा और गन्ध गुण तथा विभिन्न प्रकार कौ क्रिया 

द्रव्य में इसी समवाय संबंध के द्वारा रहती हें। अंग अंगी, जाति 
व्यक्ति, गुण और द्रव्य में रहने वाले इसी नित्य संबंध को नेयायिकों 
के द्वारा समवाय की संज्ञा दी गई है । 

किसी वस्तु के अभाव को अभाव कहते हें। यहां सप॑ नहीं हैं, 
वह कंमल लाल नहीं है, पानी में गन्ध नहीं है--ऐसे वाकयों में सप॑, 
ललाई और गन्ध-विशिष्ट वस्तुओं में अभाव की सूचना हैँ । यह 
अभाव चार प्रकार काहोता हे । (१) प्रागभाव, (२) प्रध्वंसाभाव 
(३) अत्यन्ताभाव और (४) अन्योन्याभाव । किसी वस्तु के पंदा 
होने के पहले उसकी अविद्यमानता को प्रागभाव कहते हें, जसे कि 
कुम्भकार के द्वारा बनाये जाने के पहले मिट्टी में घट का अभाव। 
किसी बस्तु के पेदा होने पर उसके नष्ट हो जाने से उत्पन्न अभाव 
को प्रध्वंसाभाव कहते हें, जसे घड़े के गिर कर फूट जानें पर उसका 
अभाव हो जाना । दो वस्तुओं में त्रिकाल--भूत, वर्तमान ओर : 
भविष्य--में भी बने रहने वाले अभाव को अत्यन्ताभाव' कंहते हें 
जैसे वायु में रूप का न होना या खरगोस के सिर पर सींग का न 
रहना । ये तीनों अभाव संसर्गाभाव कहलाते हें । दो वस्तुओं 
में जब. एक दूसरे का अभाव होता है उसे अन्योन्याभाव कहते हें, जसे 
घट में पट का अभाव और पट में घट का अभाव । यही अन्योन्या- 
भाव है । 

सांख्य-दशन क्‍ 

इस दर्शन के आदि प्रवर्तक कपिल मुनि कहे जाते हें। यह दर्शन 
पुरुष . तथा प्रकृति नामक दो नित्य पदार्थों को मानता: है, जो अपनी 
सत्ता के सम्बन्ध में एक दूसरे से स्वतंत्र रहते हें । पुरुष एक बुद्धि- 
समन्वित पदार्थ है, चेतन्‍्य जिसका गृण नहीं बल्कि स्वरूप हें । 
यह शरीर, इन्द्रिय और मन सब से पृथक्‌ हे । यह समस्त संसार के 
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विषयों से परे है । यह नित्य चेतन्य है जो संसार के निखिल 


कार्य कलायों का द्वेष्टा हें, परन्तु न तो स्वयं कोई कार्य करता हे 


और न परिवंतंन को ही प्राप्त होता है। पुरुष प्रकृति के द्वारा 
उत्पन्न किये गये पदार्थों का भोक्‍ता होते हुए भी पुष्कर पलाशवत्‌ 
सदा निलप रहता है। सांख्य के पुरुष की दशा उस क्रियाहीन 
परन्तु बुद्धिमान आलसी पुरुष की भांति है जो'संसार के भोगों 
को भोगता हुआ भी न तो सांसारिक कार्यों में लिप्त होता हे. और 
न उन्हें करनां ही चाहता हूँ । सांख्याचार्यों का यह मत है कि 
विभिन्न शरीरों के अनुसार पुरुष भी भिन्न होते हैं, वर्योंकि संसार में 
कंछ आदमी दु:खी, कुछ सुखी हूँ, कुछ मरते हे तथा कछ जीते हूं। 
अतएव शरीर की बहुलता के साथ ही साथ प्रुरुष की ' बहुलता भी 
माननी पड़ती ह 
प्रकृति को कर्त्री मानते हैं, अतएवं यह सृष्टि का आदि कारण है । 
यह जड़, अचेतन, तथा नित्य पदार्थ है जो सदा परिवतेनशील हूं 
तथा इसका उद्देश्य आत्म तृप्ति हे । सत्व, रज और तम---ये प्रकृति 
के तीन अंग हैं जिन्हें प्रकृति सदा साम्यावस्था में बनाये रंखती हें। 
ये तीनों गुण नाम॑ से पुकारे जाते हें ।ये प्रकृति के गृण या उपाधि 
नहीं हें प्रत्यृत उसके आवश्यक अज्भ हें । इनके द्वारा उसी प्रकार 
प्रकृति की सत्ता स्थित हे जिस प्रकार तीन' तन्तुओं से रस्सी की 
सत्ता । संसारं की समस्त वस्तुओं में पाये जाने वाले सुख, दुःख 
तथा उदासीनता के गुणों के द्वारा ही इन त्रिविध गुणों की सत्ता 
का अनुमान किया जाता हे। इस जगत्‌ में कार्य कारण के द्वारा 
: उत्पन्न किया जाता हे, जसे, तंछ कार्य हे, अतएव उसके कारण रूप 
बीजों में तेल के परमाणुओं की सत्ता अवश्य होगी । जगत्‌ के समस्त 
पदार्थ कार्य हें जिनमें सुख, दुःख तथा उदासीनता के गुण बतंमान 
हैँ । इसलिए प्रकृति या प्रधान में--जो इन पदार्थों का आदि 
कारण हे--सत्व, रज' तथा तम के अंशों का होना आवध्यक हें 
क्योंकि: इनकी' प्रकृति ऋमशः सुख, दुःख तथा उद्रासीन की हैं ॥ 


कक. 





ने अल अलल्ओनि. -+« 


>+>+-ब “बह हु, 


हल्टाएल्यज रु प१ू>- उसनन्‍्यजएन्दपकन. ० 


॥ 


भारतीय दशनों का सामान्य परिचय ९७ 


संसार की सृष्टि का प्रारम्भ पुरुष और प्रकृति के संयोग से 
: होता है । यह संयोग प्रकृति" की साम्यावस्था को विक्ृत कर देता 
हैं ओर इसे क्रिया में प्रवृत्त कर देता है। सांख्य के अनुसार सृष्टि 
- का क्रम निम्नांकित हें:-- रे 

प्रकृति से इस महान्‌ ब्रह्माण्ड का बीज पेदा होता हे इसीलिए 
इसे महत्‌ कहते हूँ । पुरुष का चेतन्य इस महत्‌ में प्रतिबिम्बित 
होकर इसे भी चेतना-सम्पन्न बना देता हैं । यह प्रकृति की. निद्रा 
का उद्बोधक हूँ । इसलिए इसे. बुद्धि भी कहते हें ; बुद्धि के समधिक 
परिवर्तन से ही अहंकार नामक पदार्थ पेदा होता है । इसी से 
सम्बन्धित हो कर पुरुष .अपने को कर्ता मानता है जो वास्तव में 
वह नहीं हूँ । अहंकार के साथ सत्व की समधिक मात्रा के मिश्रण 
से पांच ज्ञानेन्द्रियों ' पांच कर्मेन्द्रमों और मन (जो 
उभयन्द्रिय हैं) का प्रादुर्भाव होता हैं । तमोगुण की प्रधानता 
होने पर अहंकार पंच तैन्‍्मात्रा को पेदा करता है जो कि शब्द, 
स्पर्श, रूप, रस और गन्ध के मूल तत्त्व हें । इन पांच तन्मात्राओं 
आकाश, वायु, तेज, अपू और पृथ्वी इन पंच महाभूतों के तत्वों की 
उत्पत्ति होतीं हैं । इस प्रकार सांख्य-द्शन में पीस पदार्थ पाए 
जाते हैं । इनमें से पुरुष को छोड़ कर शेष, पदार्थ प्रकृति के ही 
अन्तगंत होते हैँ । प्रकृति सब पदार्थों का कारण है ; परन्तु इसका 
कोई कारण नहीं है । महत्‌, अहंकार और पंच तन्मात्रा कुछ कार्यों 
के कारण हें और कुछ कारणों के स्वयं कार्य हें । एकादद्ा इन्द्रियां 
और पंच महाभूतों के तत्त्व कुछ कारणों के कार्य हें; परन्तु स्वर्य॑: 
किसी के कारण नहीं हें । पुरुष न तो किसी पदार्थ का कारण 
(प्रकृति). हे और न"'कार्य (विकृृति) ही हे ।..: 

इंदवर की सत्ता के सम्बन्ध में सांख्य-दशंन का मत “विशेष 
महत्त्व रखता है । सांख्य-दर्शन की प्रधान प्रवृत्ति ईश्वर की सत्ता को 
न मानने की हे । इसके अनुसार ईंद्वर की सत्ता किसी भी प्रकांर - 
से प्रमाणित नहीं की जा सकती । सृष्टि की रचना के लिए इसे 

भाो० ७ 
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इईंइवर को मानने की आवश्यकता नहीं हूँ ; क्योंकि प्रकृति ही संसार 
की उत्पत्ति का ज्रादि कारण है । नित्य और अपरिवर्तंनशील इंश्वर 
जगत्‌ का कर्त्ता नहीं हो सकता; क्‍योंकि काय॑ को उत्पन्न करने के 
लिए कारण में भी परिवर्तेत अवश्य होगा । सांख्य-दशन के कुछ . 
लेखक और टीकाकार इस बात को सिद्ध करने का प्रयत्न करते 
हैं कि सांख्य में इंश्वर की सत्ता की गुंजाइश हे ; परन्तु वह एक साक्षी 
के. रूप में है, संसार के कर्त्ता के रूप में नहीं । | 
हक योग-दर्शन 
इस दर्शन के संस्थापक महात्मा पतंजलि हें । इस दर्शन का 
सांख्य-दशन से बड़ा घनिष्ठ संबंध है । यह सांख्य-दर्शन की प्रमाण 
मीमांसा तथा तत्त्व मीमांसा को स्वीकार करता हैँ तथा उसके पचीस 
गणों को मानते हुए ईश्वर नामक पदार्थ को और मानता हैँ । इस 
दर्शन का प्रधान कार्य योग के अभ्यास से विवेकज्ञान की प्राप्ति 
करना है जिससे अन्ततोगत्वा मुक्ति मिल सके । इस दशन के 
अनसार विभिन्न चित्तवत्तियों के निरोध को योग कहते हैं (योग 
चिंत्तवत्ति निरोध: ) । पांच प्रकार की चित्तभूमि होती हैं :- 

(१) क्षिप्त--इसमें मन विषयों में लगा रहता है ।. 

(२) मूढ़--इसमें मन मुग्धावस्था में रहता है. जैसा कि 
निद्रावस्था में होता है । 
. -(३) विक्षिप्त--इसमें चित्त कुछ कम उद्दिग्त रहता है । 
चित्त की इन तीन अवस्थाओं में योग का अभ्यास करता संभव 
नहीं है । 

(४) एकाग्र--इसमें मन ध्यान की विशिष्ट वस्तु.पर सतत 
लूगा रहता है । 

. (५) निरुद्ध--इस अवस्था में ध्यान की क्रिया भी निरुद्ध या 

«बन्द हो जाती है। चित्तभूमि की ये दो अन्तिम अवस्थाएँ ही क्रिया 


. के निष्प्रादन में सहायक होती हैं । . 
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योग या समाधि भी दो प्रकार की होती है :-(१) सम्प्रज्ञात 
ओर. (२॥ असम्प्रज्ञात । जेब ध्यान की विषयभूत वस्तु के ऊपर 
भन पूर्णतया एकाग्र हो जाता हे, तब उसे सम्प्रज्ञात समाधि कहते 
हैं। इस अवस्था में ध्यान के विषय का ज्ञान सदा बना रहता है। 
जब ध्यान की विषयभूत वस्तु का बिलकुल ज्ञान नहीं रहता, तब' 
मानसिक व्यापार बन्द हो जाते हें । उसे असम्प्रज्ञात समाधि कहते 
हैँ । अत: इसमें ध्यान के विषय के ज्ञान का अभाव हो जाता है। 

'योग' के आठ अंग होते हें जिनके पालन से मनुष्य का कल्याण 
होता है । ये आठ अंग हं“-- ( १) यम, (२) नियम, (३) आसन, 
(४) प्राणायाम, (५) प्रत्याहार, (६) धारणा, (७) ध्यान, 
ओर (८) समाधि। ' 

. हिसा, असत्य, चौय्ये, तृष्णा तथा लोभ से निवृत्ति को यम 
कहते हें । पवित्रता, संतोष, तपस्या, स्वाध्याय, इंश्वराराधन आदि 
सद्गुणों के उयार्जन को नियम कहते हैं । दृढ़ तथा आराम देनेवाले 
आसनों को करता आसन कहलाता हे । रेचक, पूरक और कृम्भक 
की क्रिया से प्राण-बायु को रोकना प्राणायाम है । तज्जन्य विषयों 
से इन्द्रियों को हठा कर अंपने वश में रखना प्रत्याहार है । किसी 
विषय-विशिष्ट पर सन को एकत्र करना धारणा कहलाता है । 
बिना किसी व्यवधान के किसी विषय पर सतत ध्यान करना 
ध्यान है । समाधि उस अवस्था को कहते हूँ जब चेतना ध्यान के 
विषय में मग्न होकर अपनी सत्ता खो बंठती हें । 

'निरीह्वर सांख्य से पृथक्‌ करने के लिए योग-दर्शन सेश्वर दर्शन 


भी कहा जाता है, क्‍योंकि यह इंश्वर की सत्ता को मानता हे। यह 


किन 


इंश्वर को ध्यान तथा आत्मानुभव की पराकोटि मानता है। इसके 


मत से इंइंवर शाश्वतिक, सर्वंव्याप्री, सर्वेद्रष्टा: तथा निर्दोष हे। 


योग-दर्शन ईश्वर की सत्ता के विषय में यह प्रमाण देता हे--जिस॑ 
वस्तु में कोटि (डिग्री) होती हैँ उसमें पराकाष्ठा भी होती हूँ। 
ज्ञान की कोटियां हैं, अत: इसकी पराकाष्ठा भी है । अतएव कोई 
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ऐसी वस्तु होगी जो पूर्ण ज्ञानवान्‌ होगी। यह पूर्ण ज्ञान जिसमें होगा 


वही इंब्वर है । 
मीमांसा-दशन 
मीमांसा या पूर्व मीमांसा दर्शन के संस्थापक महर्षि जेमिनि 
थे। इस दशन का सर्वेप्रधान कार्य वंदिक यज्ञयागादि की रक्षा करना 
है । वेदों की प्रामांणिकता ही यज्ञयागादिकों का आधार हें, अर्थात्‌ 
वेदविहित होने के कारण ही थज्ञयागादि किए जाते हैं । अतएवं 
मीमांसां वेदों को अपौरुषेय मानती हे । इसके अनुसार वेद नित्य 
और स्वतः प्रामाण्य हें । लिखे गए वेद तो तत्त्वद्रष्टा ऋषियों के 
अनभव हें। वेदों की सत्यता प्रमाणित करने के लिए मीमांसा ने 
प्रमाण-शास्त्र का बड़ा विस्तृत विवेचन किया हैँ तथा बड़े परिश्रम 
के साथ यह सिद्ध किया हू कि वेद! स्वतः प्रमाण हैं । 
द लोगों को जो काम करने का उपदेश देते हैं वही धर्म हें, 
वही ठीक हूँ । वे जिस वस्तु को मना करते हें वह अधम हू । इसलिए 
धर्म को करना ओर निषिद्ध कार्य को छोड़ देना यही मनुष्य का 


कतंव्य है । वेद-विहित कार्यों को धन, जन की प्राप्ति की इच्छा 


से नहीं करता चाहिए, बल्कि अपना कतंव्य समझ 'कर ही उन्हें 
करना चाहिए । नित्य कर्मो' को .निष्काम' रूप से करने से--जो 
' केवल ज्ञान और संयंम॒ से ही शक्‍य हे--कर्म के बन्धन नष्ट हो जाते 
हे और मृत्यं के बाद मुक्ति मिलती है .। मीमांसा के प्राचीन ग्रन्थों 


में मुक्ति की कल्पना शुद्ध आनन्द या स्वग के रूप में की गई हैँ। ' 


परन्तु मीमांसा के अर्वात्तीन ग्रन्थों में इसकी कल्पना जन्म का नाश 
अथवा दु:खों से मुक्ति के रूप में की गई है । 

मीमांसकों के मत से परिणामशील होने पर भी आत्मा नित्य 
पदार्थ है । क्‍योंकि यदि आत्मा ही अनित्य 'रहा, तब म॒त्य के बाद 
किए जाने वाले कर्म सब व्यर्थ हो जायंगे । सीमांसक जनों की 
भांति आत्मा की नित्यता सिद्ध करने के लिए अनेक प्रमाण देते 
हूँ । परन्तु वे चतन्य को आत्मा का गुण नहीं मानते । उनके अनुसार 


पः 
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आत्मा जब शरोर.के साथ संयुक्त होती है तभी चेतना का जन्म 
होता हूँ । विमुक्तात्मा--जो शरीर से रहित हे--चेतना से भी 
विरहित होती है । 

मीमांसा दर्शन के दो प्रधान'ः सम्प्रदाय हें । पहिला वह हैं 
“जिसका संस्थापक प्रभाकर था । इसे. गुरुमतः भी कहते हें । 
दूसरा सम्प्रदाय' कुमारिल भट्ट का है । इसे भाद्ट सम्प्रदाय के नाम 
से भी पुकारते हैं । पहले सम्प्रदाय” के अनुसार ज्ञान के साधन 
अर्थात्‌ प्रमाण पाँच' प्रकार के हं“--(१) प्रत्यक्ष, (२) अनुमान, 


(३) उपमान, (४) शब्द और (५) अर्थापत्ति। इनमें से प्रथम 


'चार प्रमाण तो वे ही हूं जो न्याय शास्त्र में स्वीकृत किए गए. 
हैं तथा जिनका वर्गन पहिले किया जा चुका हे । अर्थापत्ति. उसे 
कहते हें जब हम किसी वस्तु में विरोध को देख कर उसके परिहार 
के लिए किसी अर्थान्तर की कल्पना करते हें। जैसे 'मोटा यह देवदत्त 
दिन में नहीं खाता।' यहाँ पर दिन में देबदत्त नहीं खाता परन्तु 
फिर भी वह मोटा होता जाता है, यह विरोध दिखाई पड़ता हें। 
अतएव इस धिरोध को दूर करने के लिए रात्रि-भोजन की कल्पना 
'करनी पड़ती है । इंसे ही अर्थापत्ति कहते हें । कुमारिल भट्ट 
'के अनुसार इन पाँच प्रमाणों के अतिरिक्त एक प्रमाण और होता 
फ् उसे अनुपलब्धि कहते हें । इनका कहना हूँ कि किसी घर में 
जाकर जब कोई कहता है कि इस घर में पट का अभाव हे तब इस 


: पठाभाव का ज्ञांन उसे प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा नहीं होता । किसी 


वस्तु का प्रत्यक्ष ज्ञान तभी होता' है जब उस वस्तु के द्वारा हमारी 
इन्द्रिय को उत्तेजना मिलती है। परन्तुं पठाभाव के संबंध में यह 
'उत्तेजना नहीं मिलती हे. और पटाभाव' का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं 
हो संकता । अतः पटाभाव का ज्ञान हमें अनुपलेब्धि के द्वारा ही 


होता है । | 


प्रत्यक्ष ज्ञान के आधार पर मीमांसा शास्त्र संसार की सत्यंता में. 
“विश्वास' रखता है । इसीलिए यह यथ।र्थवादी (रियलिस्टिक) हेँ। 
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यह आत्पा की अमरता को भी मानता हैं । परन्तु यह इस बात को 
नहीं मानता कि संसार की रचना करने वाला कोई इंइवर भी है । 
इसके अनुसार संसार की सब वस्तुएं आत्मा के कर्मों के अनुसार 
प्रकृति से उत्तन्न होती हें । अतएवं मीमांसक इंश्वर के स्थान पर 
कर्म को ही जगत्‌ की सृष्टि का कारण मानते हें । प्राचीन आचार्यों 
ने 'कर्मति मीमांसका:' कह कर इस उपरियुकत सत्य की पुष्टि की हें । 
कर्म का नियम संसार में सवंत्र व्याप्त हें । मीमांसक छोग यह भी 
मानते हें कि जब कोई मनुष्य कोई यज्ञयागादिक करता हे तब 
उप्तकी आत्मा में अपूर्व नामक वस्तु पेदा हो जाती है जो कर्मों के 
फल को भविष्य में उत्पन्न करती हैँ । इसी अपूर्व के कारण मनुष्य 

जन्मान्तर में अपने कर्मों के फलों को भोगता है । 

. संक्षेप में वेदों की अपौरुषेयता को सिद्ध करते हुए वेदिक 
यज्ञयागादिकों का विधान करना ही मीमांसा-दर्शन का प्रधान 
कार्य है । 

वेदान्त-दंशन 

.. भारतीय दर्शनों में वेदान्त-द्शन सबसे अधिक प्रसिद्ध तथा 
लोकप्रिय है, यह उक्ति अत्युक्ति कदापि नहीं कही जा सकती । 
सुप्रसिद्ध जमंत्र विद्वान डा० पाल डायसन का मत हैं कि भारत में 
भारतीय दर्शन के विभिन्न मतों के अनुयायियों की यदि गणना की 
जाय तो उसमें वेदान्त दर्शन के अनुयायियों की संख्या नब्बे प्रतिशत 
से: कम न होगी । सच पूछा जाय तो अपनी प्रसिद्धि.के कारण 
वेदान्त शब्द समस्त दंशन का पर्यायवाची: शब्द हो गया हैं । संभवत: 
इसीलिए 'कलौ वेदान्तिनः सर्वे” इस सुभाषित के लेखक ने दार्शनिक 
के अथे में ही वेदान्ती शब्द का प्रयोग किया हैँ। 'वेदान्त' शब्द का अर्थ 
बेद का अन्त हैँ । अतएवं वेदान्त दर्शन का अर्थ उस दर्शन से हैं जो 
बेंद के पिछले भागों--उपनिषदों---से सम्बन्ध रखता हे। वेदान्त 
दर्शन का बीज उपनिषंदों में स्पष्ट रूप से पाया जाता हैं। ऋग्वेद के 


कै 
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पुरुष सुक्‍त में वेदान्त दर्शन के मूल तत्त्वों का प्रत्यक्षीकरण होता हैं: 
जिसका विस्तृत विवरण उचित स्थान पर प्रस्तुत किया जायगा न 
वेदान्त दशन को व्यवस्थित रूप प्रदान करने का सारा श्रेय बाद- 
रायण व्यास को हूँ जिनका ब्रह्मसूत्र इस दशन का आदि ग्रन्थ मान 
जाता है. । इसी ग्रन्थ की टीकाएं लिख' कर विभिन्न आचार्यो--शंकर,. 
रामानुज, माध्व, बलल्‍्लभ आदि--ने अपने विभिन्न सम्प्रदायों को 
स्थायना की है ।यों जो वेदान्त दर्शन के बारह सम्प्रदाय हें, परन्तु 
दो ही सम्प्रदाय--शंकराचाय तथा रामानजाचार्य द्वारा संस्था- 
पित--प्रधान हैं । पहिले का नाम अद्वत तथा दूसरे का विदिष्टाइत 
हैं। यहाँ पर ऋमशः इन्हीं दोनों का संक्षिप्त परिचय दिया जायगा। 
शांकर वेदान्त के अनुसार ब्रह्म सत्य है और ज़गत्‌ मिथ्या है; 
जीव ब्रह्म ही है, दूसरी कोई वस्तु नहीं। “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या ! 
जीवो ब्रह्मंवनापर:--यह इस सम्प्रदाय का मूल सिद्धान्त हे ॥ 
दंक राचार्य का कहता हे कि इस संसार में जो कुछ दृष्टिगोचर होता 
है वह सब ब्रह्म है (सर्व खलु इदं ब्रह्म )। यह आत्मा ब्रह्म हैं 
(अयमात्मा ब्रह्म ), तथा थहां पर अनेकत्व' नहीं हे (नह नानास्ति 
किड्चन ) , अर्थात्‌ ब्रह्म के अतिरिक्त किसी भी वस्तु का अस्तित्व 
सत्य नहीं'ह. । यह आत्मा या इंश्वर ही केबल सत्य हैँ तथा यह सत्र, 
चित्‌ तथा आनन्द का भण्डार है । इन्हीं मूल सिद्धान्तों की नींव पर 
शंकराचार्य ने अपने अद्वत सम्प्रदाय की स्थायना की हूं । 
शंकर का मत हूँ कि जब ब्रह्म ही केवल सत्य हूँ तब यह सष्टि 
दापि सत्य नहीं हो सकद्टी | अतएवं' उसको ब्रह्म की माया से 
प्रतिबिम्बित मात्र समकता चाहिए। परन्तु प्रदन यह उठता हूँ कि. जंब 
संसार असत्य हूँ तब सत्य क्यों ज्ञात होंता:है ? इसके उत्तर में 
शंकराचाय की कहना हे कि यह भ्रम, माया अथवा अविदयधया के कारण 
होता है । संसार में रज्जु:को देख कर सर्प. की, तया शुक्‍्ति में रजत 
की भावना होती है । परन्तु यह भावना असत्य हे. क्‍योंकि यह हमारे 


अज्ञान के कारण पेदा होती है । हमारा यहः अज्ञान सत्य वस्तु के 


कि 
ि 
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आधार (रज्जु तथा शुक्ति) को छिपा देता है और उसके स्थान 
प्र अन्य की प्रतीति करा देता है. । इसी प्रकार से हम संसार को 
सत्य समभने लगते हैं । परन्तु बह वास्तव में सत्य हे नहीं । सत्य की 
यह भ्रमात्मक' प्रतीति हमें माया या अविद्या के द्वारा होती हैँ। जंसे 
जादूगर के जांल में चतुर मनुष्य नहीं फेसता, उसी प्रकार से ज्ञानी 
पुरुष इस मांया के प्रपञठच में नहीं फँसते । 

शंकराचार्य के अनसार माया ब्रह्म की शक्त' हूँ जिसके द्वारा, 
असत्य वस्तु का सत्य ज्ञान होने लगता है । अतएवं माया को ब्रह्म 
से उसी प्रकार पथक्‌.नहीं किया जा सकता, जिस प्रकार अग्नि की 
दाहक शक्ति को अग्नि से । ऐसी दशा में प्रइन यह उठता हे कि 
क्‍या ब्रह्म कर्तत्व शक्ति से सम्पन्न नहीं हु ! इसके उत्तर में शंकर 
कहते हेँ कि जब तक मनुष्य संसार की सत्यता में विश्वास करता है 
तब तक ब्रह्म को वह कर्त्ता के रूप में दंखता है । परन्तु जब बह जान 
लेता है कि वास्तव में यह जगत्‌ असत्य हैँ तब वह ब्रह्म को कर्त्ता 
नहीं मानता। शंकर के मत॑ से व्यावहारिक दृष्टि से संसार सत्य 
हैं। ब्रह्म इसका कर्ता, पालयिता और संहर्ता हैं । उसमें सरवद्रष्टा 
तथा स्वेब्यापी होने के गण भी वर्तमान हेँ। अतएवं एसी दशा में 
वह सगुण ब्रह्म या इंबवर कहा जाता हैँ । परन्तु पारमाथिक दृष्टि 
से संसार असत्य है, अतएवं इंश्वर इसका कर्ता नहीं ह । इस दृष्टि 
से बह,निर्गुण तथा निराकार ब्रह्म माना जाता हे । 


पारमसाथिक ज्ञान की प्राप्ति अविद्या के निराकरण के द्वारा ही 
हो सकती है ओर यह निराकरण वेदान्त के द्वारा ही हो सकता हैं। 
मनुष्य को अथनी इन्द्रियों तथा मन को वश में रखकर किसी 
संदूगुरु के यहाँ पढ़ते हुए सत्य ,की प्राप्ति करनी चाहिए । धीरे धीरे - 
उस मनुष्य को “में ही ब्रह्म हूँ (अहम्‌ ब्रह्म )” यह ज्ञान प्राप्त हो 
जाता है । इस ज्ञान की प्राप्ति ही इस सांसॉरिक बन्धन से छुटकारा 
हैं। यह विमुक्तात्मी ब्रह्म की भाँति आनन्दम4 हो जाता हैँ । इस- 


कँ 


भारतीय दर्शनों का सामान्य परिचय १०५ 


लिए शंकर ज्ञान के ऊपर विशेष जोर देते हुए कहते हैं कि “ऋतें 
ज्ञानान्न मक्ति:। क्‍ 

रामानुजाचार्य के सम्प्रदाय का नाम विशिष्टाहत हे। यह 
शंकराचार्य के अद्गत से कुछ विशिष्टता लिए हुए हे, इसीलिए इसे 
विशिष्टाद्वेत कहते हें । रामानुज़ के मत से यद्यपि केवल ब्रह्म ही 
सत्य है और इसके अतिरिक्त कुछ भी नहीं है फिर भी ब्रह्म के भीतर 
अनेक सत्य पदार्थ निहित हैं । रामानुज के अनुसार संसार की सृष्टि 
तथा रचे हुए पदार्थ सब इसी प्रकार सत्य हें जिस प्रकार ब्रह्म । 
'इसीलिए रामानुज का मत अद्वेत नहीं है बल्कि विशिष्ट अद्वेत हैं। 
चेतनात्मक आत्मा तथा अचेतनात्मक जगत्‌ से समन्वित केवल 
अहा ही सत्य है। इस ब्रह्म के भीतर अनेक अचेतनात्मक पदार्थ 
(अचित्‌ ) तथा चेतनात्मक आत्मायें रहती हैं। ब्रह्म सर्वेद्रष्टा तथा 
स्वव्यापी आदि गुणों से समन्वित हैं । जिस प्रकार से मकंड़ा 
अपने शरीर में से ही बुन कर जाला तैयार करता हैं, उसी प्रकार 
से ब्रह्म अचित्‌ पदार्थ से--जो उसमें वाह्य रूप में विद्यमान हँ--जगत्‌ 
' की सृष्टि करता है । आत्मा अण रूप है; चेतन है तथा स्वयं प्रकाश 
है। प्रत्येक आत्मा कमे के अनुसार शरीर को प्राप्त करता है। शंरीर 
का त्याग ही आत्मा की मकति समझी जांती हें। अज्ञान के द्वारा 
उत्पन्न कम ही बन्धंन का कारण होता है । विमुकतांत्मा ब्रह्म के 
समान हो जाती हें, परन्तु ब्रह्म के तद्गप नहीं हो जांती। द 
संक्षेप में शंकराचार्य और रामानजाचार्य के मतों में यही अन्तर 
हैं। जहाँ शंकर अद्वत के पक्षपाती हें वहाँ वहाँ रामानज कें अद्वेत में एक. 
प्रकार की विशिंष्टता पायी जाती है । परन्तु दोनों का यह मतभेद 
केवल तत्त्व मीमांसा में ही पाया जाता जाता हे । 


वध्याय ६ 
भारत को धामिक भावना , 


भारत धर्म-प्रधान देश हे । संसार में धर्म तथा दर्शन का ऐसा 
महत्व अन्यत्र नहीं पाया जाता । यही कारण हे कि भारतवर्ष सब 
देशों का सिरमौर समभा जाता था । शायद ही ऐसा भारतीय हो 
जो सात्त्विक प्रवृत्ति का होते हुए धर्म के अथाह समुद्र में गोता न 
लगाता हो स्वप्न में भी वह शरीर से धामिक,भावना को पृथक्‌ नहीं 
कर सकता । धर्म एक ऐसा व्यापक दब्द हैं जिसके विभिन्न अर्थ 
समझे जाते हैं । परन्तु यहां पर धर्म शब्द का प्रयोग साधारण भाव 
में किया गया है । इंश्वर तथा. पारलौकिक बातों को ही धर्म के नाम 
से. व्यवहृत किया गया. है। भारतवर्ष का प्राचीनतम धर्म वेदिक धर्म 
के ताम से विख्यात था। इस धर्म में कर्मकाण्ड .की प्रधानता थी । 
इसमे यज्ञयागादि पर विशेष ध्यान दिया जाता था.। देनिक कार्य 
में भी पंच-यज्ञ का विधान पाया जाता हैं। सरेसाधारण को इन 
यज्ञ-विधानों के प्रति बड़ी श्रद्धा थी और.ये कार्य स्वगंप्राप्ति के 
साधन समभे.जातें थे। इन्द्र, विष्ण, सोम, अग्नि, वरुण, उषा आदि 
देवताओं की. पूजा बड़े आदर के साथ की जाती थी। ऋग्वेद में 
एस. मंत्र. भरे पड़े. हें जो इन देवताओं की प्रोर्थना में लिखे गए थे । 
अग्नि तथा सोम को. मुख्य स्थान प्राप्त था। संहिता तथा ब्राह्मणों 


, के समय. में .कमेकाण्ड की प्रधानता थी । उपनिषद काल से 


इसक स्थान में ज्ञान-काण्ड ने. लोगों के ध्यान को. आक्ृष्ट किया। 
_.इश्वर, आत्मा, जीव, संसार आदि की सत्ता पर विचार होता रहा। 
ऋषियों ने भिन्न भिन्न' दाशेनिक ग्रन्थियों को सुलकाया। दाहनिक 
समस्याओं को सुलभाने के लिए जनता ने अपना समय खर्च किया; 
परन्तु ईश्वर तथा जीव के गूढ रहस्य को सममभने में साधारण जन 


झा * ; | । 


कु 


भारत की - धामिक भावना १०७ 


असम रहे । कालान्तर में वैदिक यज्ञों ने जनता के हृदय में घृणा पेदा 
कर दी । अतएवं वेदिक धर्म का प्रचार क्रमशः कम होने लगा; 
जंनता व्याकुल थी और वह किसी नए मार्ग पर चलना चाहती थी । 
ऐसे ही समय में बुद्ध तथा महावीर का जन्म हुआ जिन छोगों ने 
जनता को नये धर्म की शरण लने की प्रेरणा की | 

इंसा पूर्व छः सौ वर्ष में नैपाल राज्य की तराईं में कपिलबस्तु 
नामक नगर में गौतम का जन्म हुआ था। बालकपन से संसार को 
अनित्यता को देख कर उनका चित्त चंचल ओर खिन्न रहता था। 
अतएव संसार को छोड़ कर उन्होंने तपस्या के बल पर ज्ञान प्राप्त 
क्रिया और बुद्ध नाम से विख्यात हुए। सर्वप्रथम काशी के समीप 
सारनाथ से अपने धर्म का उपदेश (धर्म परिवर्तेन) करना प्रारम्भ 
किया. । उनका धर्म मध्यम मार्ग 'के नाम से पुकारा जाता हे .। 
बद्ध का कयन था कि भोग-विछलास: तथा कठोर तपस्या .के 
बीच 'का मार्ग ही कल्याणकारक है। बौद्ध धर्मानुयायी वेदों 
को प्रमाण नहीं मानते. थे। प्राचीन वर्णाश्रम धर्म से आस्था 


जाती रही । केवल चार आये सत्य, अष्टांगिक मार्ग जआादि | 
का बुद्ध धर्म में बड़ा आदर था। सभी को “बुद्ध शरणं गच्छामि 
संघं शरणं गच्छामि तथा धर्म्म शरणं गच्छामि' की प्रतिज्ञा लेती 
पंडती थी: | प्रारंभिक बौद्ध धर्म को हीनयान कहते थं। ईसा पूर्व 
शताब्दियों में शासकों ने इसे प्रश्नय दिया । पर भागवत धम 
प्रभाव से इसमें. नवीन  महायान' मत  पंदा हो गया । 
महायान सम्प्रदाय बाले बुद्ध को देवता, समझ कर पूजा 
करते थे । भगवान बुद्ध की अनेक मृत्तियां बनीं और साकार उपासना 
होने लगीः.। महायान भक्ति प्रधान बन गया । पीछे चल कर बुरे 
विचारों क़े कारण इस धर्म का हस होने लगा ।+ भारत क़े साथ 
साथ बुद्ध धर्म का प्रचार चीन, एशिया के पूर्वी. दंश तथा छका 
तक फंला। ! परन्तु यह धर्म बहुत काल तक जीवित न रह 'सका+५ 
बुरी भावनाओं ने समाविष्ठ होकर इसके महत्व' कोनष्ट कर दिया 
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ओर जनता पुनः अपने वेदिक धर्म की ओर भुकने लगी। अशोक तथा 
कनिष्क ने इसे भारत से बाहर भी प्रसारित किया था, परन्तु चौथी 
सदी से गृप्तकाल में ब्राह्मण धर्म के पुनरुत्थान से उसका हास अवश्य 
हुआ। गुप्त सम्राट वेष्णवर्थर्मानुयायी थे, परन्तु अन्य धर्मों की ओर 
उनकी कदृष्टि न थी । सभी राजा सहिष्ण थे । ब्राह्मग॒धर्म का तो 
बोलबला हो गया, लेकिन बौद्ध धर्म को किसी प्रकार क्षति न पहुँच 
सकी | सातवीं सदी से हिन्दू तथा बौद्धधर्म का समान रूप से प्रचार 
रहा । ह्वनसांग के वर्णन से पता चलता हे कि भारत में सवंत्र ही 
काफी भिक्षु मठ में रहा करते थे। उत्तरी भारत के प्रधान स्थानों में 
उसने बोद्ध विहार देखा था । हर पहले हिन्दू धर्म को मानने वाला 
था, पर पिछले समय'में बौद्ध हो गया । नवीं तथा दसवीं सदी में 
पाल वंशी नरेशों के शासनकाल में बौद्धधर्म की बड़ी उन्नति हुई। 
नालंदा में सहस्रों भिक्षु अध्ययन करते थे। उन्होंने बिक्रमशीला की 
संस्थापना की थी । बुद्धधर्म राजवमें था तो भी तत्कालीन लेखों के 
अध्ययन से पता चलता हैं कि राजा ब्राह्मणों को सदा दान दिया 
करता था । जहां तक मूर्तियों का सम्बन्ध हे, हिन्दू प्रतिमायें अधिक 
संख्या में बनती रहीं.। देखा जाय तो स्पष्ट पता लगता हे कि पाल 
» युग में धार्मिक स्थिति ठीक गृप्तकाल से विपरीत थी। गुप्तकाल 
में वंष्णव॑ंमत राजधर्म का स्थान ले चुका था, पर बौद्धधमं-की ब्रढ़ती 
होती रही। पालयग में बौद्धधर्म को राजकीय' सहायता प्राप्त थी 
परन्तु हिन्दूधर्म की भी उन्नति होती जा रही थी ।.हिन्दूधर्म में पंच- 
देव की पूजा की प्रधानता हो गयी थी। -पालकाल में ही वज्धयान 
की उत्पत्ति हुईं जो कालचक्रयान में परिवर्तित हो गया। शाक्‍्त मत 
का प्रभाव उस पर पड़ा जिसका स्वरूप सवथा: के लिए बदल गया। 


« बांद्धवर्म में तंत्र-मंत्र तथा शक्ति का समावेश किया ग्रया। पूर्वी 


बंगाल मँंत्रयात का कन्द्र था, पर इंतना होते हुए भी*बुद्धधर्म का हास 
हो रहा था । बोद्ध शासक ब्राह्व॑ गों को दान दे रहें थे। हिन्दू मूर्तियों 
में बौद्ध मूतियाँ घुल मिल रही थीं। हिन्दुओं ने अवतार की कल्पना 
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में बुद्ध को भी स्थान दिया । पालवंश के बाद सेन नरेशों ने पंच 
देवों की पूजा आरम्भ कर दी थी। कोई भी राजधर्म नथा। बारहवीं 
संदी में वही अवस्था थी जो आजकल उत्तरी भारत में है । 


बृद्ध के समकालीन भारत में जन-मत का भी प्रचार रहा। 
महावीर वेशाली के राजकुमार थे। कर्मकाण्ड के विरुद्ध अहिंसा का 
प्रचार करके महावीर ने जनता को अपनी ओर खींचा। लोगों .ने | 
अहिसा का स्वागत किया। वेदों की पशुहिसा के विधान को अहिंसा 
' परमो धर्म: के सिद्धान्त ने नष्ट कर दिया। जनों ने भी वेदों की प्रामा- 
: णिकता को न माना । इस धर्म ने छः द्रव्य--जीव, पुद्गल, काल, 
धर्म, अधर्म, आदि को श्रेय बतलाया । जैनी घोर तपस्या के समर्थक 
थे। इनके यहां चौबीस तीर्थकरों का जन्म माना जाता हे । जनधर्मे 
में मुख्य दो सम्प्रदाय हं--दिगम्बर तथा द्वेताम्बर। यों तो भारत 
में जनधम का प्रचार बहुत हुआ, पर बौद्धधर्म के समान नहीं। इस 
धर्म को किसी राजा ने उस तरह नहीं अम्ताया। जेनधर्म का 
प्रचार दक्षिण तथा पश्चिमी भारत में ही सीमित रहा। 


इस प्रकार यह प्रकट हीता हे कि वेदिक धर्म को हटा कर जन 
तथा बौद्धधम विलम्बी अपना प्रभृंत्व स्थापित करना चाहते थे। यद्यपि 
इनके कारण वेदिक धंस का हास हुआ, जनता इन नए मार्गों पर 
चलते लगी, पर सदा के लिए यह बात न हों पायी। कर्मकाण्ड को 
छोड़ कर ज्ञान से छोगों -क़ो पूरा संतोष नहीं हुआ। गूढ़ तत्वों का 
समावेश उनके शुष्क मस्तिष्क. में न हो सका। आत्मा-परमात्मा के 
बाद-विवाद को निरर्थक समभते थे। जनता भक्त कीं प्रतीक्षा में 
थी।. ऐसे समय में भक्ति-प्रधात भागवत धर्म का उदय हुआ। 
महाभारत में नारायणीय मत॑ भाग ्वत धर्म के नाम से प्रसिद्ध हे। 
इसमें भक्ति को प्रधान तथा मोक्ष का मार्ग बतलाया गया है । 
यद्यपि यह धर्म प्राचीन काल से प्रारम्भ हो चुका था, पर ईसा की 
तीसरी सदी (गुप्त राजाओं) से भागवत धर्म - की उन्नति हुईं.। 
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यूनानी मेगस्थनीज ने भी इस धर्म का वर्णन किया है। पाणिनि ने 
भी वासुदेव का नाम उल्लिखित किया है। इन कारणों से भागवत 
धर्म की प्राचीनता मानने में सन्देह नहीं होता । बौद्ध धर्म पर इसका 
गहरा प्रभाव पड़ा। संन्यास तथा निवृत्ति-प्रधान हीनयान से कर्म 
तथा प्रवृतिभाव की उत्पत्ति महायान के रूप में हुईं। भक्ति की 
प्रधानता होने से बुद्ध की साकार प्रतिमा की “पूजा होने लगी। 
अवतारबाद के सिद्धान्त को बौद्धों ने अपनाया और चौबीस अवतार 
मानने लगे । गुप्त छोगे ब्राह्मण धर्म को मानने लगे । अश्वमेध 
यज्ञ होने लगे । भक्तित से भरी जनता देवताओं की पूजा करने 
लगी । वेष्णव धर्म का सवंत्र प्रचार होने लगा। राजा 'परम भागवत' 
की पदवी से विभूषित किए गए + वैदिक धर्म राजकीय धर्म हो गया, 
अतएव ब्राह्मण धर्म का अभ्युदय आवश्यक था । भागवत धर्म पर 
महायान धर्म का प्रभाव पड़ा और 'अहिंसा' को सभी ने अपनाया। 
यज्ञ आदि से छोग विमुख होने लगे । बोद्ध मूत्तियों की तरह हिन्दू 
मत्तियाँ भी बनने लगीं। कला के केर््रों में; विशेषत: सारनाथ में 
ग॒प्तकाल से ब्राह्मण मत्तियाँ भी काफी संख्या में तेयार होने लगीं। 
अद्योक की तरह भारत के धारमिक इतिहास में गुप्त नरेशों का बड़ा 
हाथ. था। वेष्णव धर्म के विकास के साथ देवताओं की पूजा 
धूम-धाम से होने लगी। उस समय के लेखों से यह प्रकट होता है 
कि विष्णमय क्षेत्र हो गया था। मंदिरों का निर्माण हुआ। भगवान 
विष्ण के विभिन्न चौबीस' अवतारों की पूजा होने लगी । वराह, 
चंतुर्मूजी तथा शेषशायी विष्णु आदि मूत्तियाँ उम्चके जीते-जागते , 
उदाहरण हैं । | 
प्राय: साधारण व्यक्ति हिन्दू के अवतारवाद सिद्धान्त की हँसी 
उड़ाते हें । उनके 4विचार में यह तकरहित बात समभी जाती 
है। परन्तु वैज्ञानिक लोगों नें इसका अंथ्थंठीके समभा हे । अवतार- 
वाद से तो सृष्टि के वेज्ञानिक विकार्स का भावं प्रकट होता हैं। 
मच्छ, कच्छं, जीव के उस समय की स्थिति को बतलाते हें जब. 


हु 


भारत की धार्मिक भावना १११ 


सृष्टि जलमय थी। जल से जीव स्थल पर भी आने लगे। छोटे जीव 
: के बाद पशु और मनुष्य का मिश्रित रूप आया। दाने: शने: मनुष्य 
का पूर्ण विकास हो गया और बह बुद्धि का प्रयोग करने लगा ।इन . 
समस्त अवस्थाओं में इईंश्बरीय सत्ता का कोई न कोई प्रतीक सामने 
आया और लोगों ने उसे अवतार का नाम दिया। यही कारण हूँ कि 
यह सिद्धान्त नितांत ग्राह्म और विश्वसनीय हे। यह कहना 
युक्तिसंगत होगा कि वेष्णव धर्म के अभ्युदय काल में भी बोद्ध तथा 
जैन धर्म के अनुयायी वतंमान थे । राजाओं का यह कार्य न था कि 
अन्य मतावलम्बी व्यक्तियों: को देश से निकाल दे। उनमें धार्मिक 
सहिष्णुता का भाव भरा था । राजाओं को यह अभिलाषा रहा 
करती थी क्रि उनके राज्य में सब धर्मानुयायी शांतिपूर्वक सुखमय' 
जीवन व्यतीत करें । उन्हें अपने मत को मानने, मार्ग पर चलने तथा 
गुरुजनों के आज्ञायालन में स्वतंत्रता थी । यह आवश्यक न था कि 
राजा के धर्म को सभी अपनावें । गुप्त राजाओं ने कभी भी इस बात पर 
जोर न दिया । धार्मिक स्वतंत्रता को अपहरण करना उनकां ध्येय 
न था। यदि भारत के इतिहास पर ध्यान दिया जाय ता माल्म 
पड़ेगा कि इंसा की कई सदी पूर्व से ही बौद्ध तथा जेन मतों का प्रचार 
था । जनता में प्रचार के अतिरिक्त बौद्ध राजधम हो गया था। 
अशोक से कनिष्क तक प्राय: भारतीय सम्राट बौद्ध धर्म, के अनुयायी 
थे । जनमत को साधारण संख्या में लोगों नें अपनाया »* था। : 
' राजाओं ने अपने सिद्धान्तों का प्रचार तो अवश्य किया, पर 
उन - लोगों ने अन्य मतों का निरादर नहीं किया। इसलिए 
उन सब के समय में सहिष्णुता की भावना थी । इईंसा की तीसरी 
शताब्दी से वष्णब मत का प्रचार हो गया था तथा कई 
मत मतान्तर विद्यमान थे। उनमें वेष्णवधर्म प्रधान धर्म हो गया 
था। जनता- में पुनजेन्म के कारण निराशा पैदा हो गयी थी, 
इस कारण'संसार के संकट के तिवारण के लिए अवतारबाद की 
कल्पना की गयी थी। विष्णु के चौबीस अथवा सोलह अवतार माने 
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गए थे। इसी कल्पना के कारण भगवान की बहुभुजी मूत्तियाँ बनने 
लगी थीं। वेदिक देवता की प्रतिमाओं' के स्थान पर पौराणिक 
. देवता स्थापित हुए और पूजा होने छगी। नाना रूप तथा नाम के साथ 
मूत्तियाँ बनीं। शक्ति की कल्पना से कला में सभी देवंताओं की 
शक्तियाँ (स्त्री रूप में) स्थान पा गयीं। पंचदेवों में ब्रह्मा की 
ब्रह्माणी, विष्णु की लक्ष्मी, शिव की उमा तथा गणेश की शक्ति को 
कंला में स्थान मिला । दुर्गा शिव की उम्र शक्ति का नाम था। 
पंहले शंक्तियाँ पृथक्‌ बनती रहों, पर कालान्तर में साथ में तेयार 
होने ऊूगीं। उमामाहेंब्वर की मूर्ति उसका ज्वलन्त उदाहरण है। 
तीसरी श्रेणी में शिव शक्ति, पुरुष स्त्री अथवा इंश्वंरमाया को एक में 
ही मिलाकर अधैनारीश्वर की प्रतिमा बनी। जिसका अर्थ यह था 
कि ब्रह्म एक हे और सभी उंसी के विभिन्न रूप हैं। यद्यपि 
गृप्तकाल वेष्णवपूजा के उत्कर्ष का युग था, परन्तु इसका प्रचार 
तो'ईसवी सन्‌ पूर्व से चला आ रहा था। संयुकतप्रान्त से बंगाल तक 
' बारहवीं सदी तक फैला रहा. । सेनकाल में वेष्णव मत 
के अधिक प्रचार से साहित्य का निर्माण हुआ। जयदेव ने गीतगोविन्द 
की रचना कर बंगाल को विष्णुमय बना दिया। उस समय विष्णु के 
दश अवतारों की ही पूजा की जाती थी जिसमें अंतिम दो अवतार 
बौद्धों से लिया गया था । ' 
_विष्ण के साथ शिव की पूजा. होती रही। सर्वप्रथम शिवलिज्ध 
कीं पूजा का विवरण पाया जांता हूँ । मोहं-जो-दडो में शिवलिज्भ 
की मूर्ति मिली हे । ईसा की पांचवीं सदी से लिंज्भ से भिन्न एकमुंख 
तथां चतुर्मूख लिड्भ की पूजा संमाज में आयी। गुप्तेकालीन मूर्तियों 
में खोह का एक मूखलिड्भ संवंप्रसिद्ध है । ऐलफन्टा गुफा में चतुर्मूंख 
लिंड्रे की विशाल प्रतिमा बतायी गयी थीं ॥ शिवमत के प्रचार 
की तींसरी श्रेणी मनुष्य-शरीर के सदूश देवप्रंतिमा से मानी 
गंयी है । शिव की आलिगन तथा विवाह मूर्ति उसके ज्वलन्त 
उदाहरण हैं । कहंने का तात्पय यह हैँ कि शिवंपूजा- आज से पांच 
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हजार वर्य पहले आरम्भ हुई । काश्मीर से ले कर राजपूताना 
तक इसका व्यापक क्षेत्र था.। पाशुपत-मत इसी का एक भिन्न 
स्वरूप था । वीर शव दक्षिण भारत में शवमत का प्रचार करते 
रहे । बारहवीं सदी तक लेखों में शिव की प्रायना मिलती है । 
कलाकार प्रतिमा बनाते रहे । शिव के साथ गणेश का भी 
नाम लिया जा सकता है जो पंचदेव में स्थान पा चुके थे । गणेश 
की मूर्तियाँ पूथक्‌ तथा शिव-पावंती के साथ मिली हें। मध्यकाल में 
इस मत के मानने वाले गाणपत्य कहे जाते थे। इनके आगम का 
भी नाम साहित्य: में मिलता हैँ । कुछ विद्वान गणेश को अनाय्यंदेव 
मानते हैं, परन्तु यह बुद्धि से परे की बात होती हैँ । तंत्रमत के 
प्रचार के बाद गणेश के भी अनेक रूप मिलते हैं। इनका प्रभाव 
इतना था कि वह॒त्तर भारत में भी गणेशपूजा प्रचंलित हो गयी। 

सूर्य को पंचदेव-पूजा में स्थान मिल चुका था । स्यात्‌ इसके 
पुजारी भारत के बाहर से सूर्यपूजा का प्रचार किया था। यों तो 
वंदिक देवताओं में सूर्य की प्रधानता थी, परन्तु पौराणिक देवताओं में 
भी सूर्य को स्थान दिया और सवत्र प्रचार किया । सूर्य प्रतिमा में 
लम्बे मोजे की तरह वस्त्र से उनका पर ढका दिखलाया गया हें। 
यह ईरानी । ढंग का वस्त्र माना जाता है । यह कर्निष्क के सिक्‍कों पर 
मिलता है| सूर्य की सात रंग वाली किरणों को मूर्ति मान कर सात _ 
घोड़े बना दिए गए.हैं। इस तरह ईसवी सन्‌ से सूर्य उपासना की प्रथा 
ज्ञात होती है । गुप्तकाल में इसके लिए मंदिर-निर्माण की «बात 
'उत्कीर्ण लेख में कही गयी है । मध्य यूग में अरब लेखकों ने मुल्तान 
के सूर्यमंदिर का नाम लिया है जिस पर हिन्दुओं द्वारा लाखों 
रुपये भेंट के रूप में दिए जाते थे । इस मंदिर से मुसलमान सुल्तान 
अपनी रक्षा करते थे । नवीं सदी की बात, है, उत्तरी भारत, में 
ग्जर प्रतिहार राजा शासन, करते थे । जब कभी भी--प्रतिहार सिन्ध 
को ओर चढ़ाई करते, थे तब मुसलमान मृज्नात के सर्य-मंदिर को 
तोड़ने की धमकी देते ओर हिन्दू राजा धािक भय से वापस चला 
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आता रहा, अन्यथा स्थिति कुछ और हो गयी होती । दसवीं सदी के 
बाद गुजेर प्रतिहार नष्ट हो गए और मुल्तान के सूर्यमंदिर का 
पता न लगा। यह तो सूर्य के उपासक जनता की बात रही। हम के 
पिता सूर्यीपासक थे । मध्यकालीन लेखों में सूर्यग्रहण की बात आती 
है । बारहवीं सदी के सेन-तरेश सूर्य की पूजा करते रहे। वहीं से उड़ीसा 
में इसका प्रचार बढ़ा । भुवनेश्वर का विशाल सूर्यमंदिर आज' भी 
उस याद को बनाए हुए है। 

पंचदेवों में दुर्गा देवी का नाम शक्ति के रूप में एक ही हे। 
उग्र शिव की वह उग्र शक्ति हें। उनके सदश किसी भी शक्ति की 
पूजा नहीं हुईं। गुप्तकालीन कला में उसके उदाहरण मिलते हैं। 
'मध्यकाल की यह प्रधान देवी थीं जिनके मंदिर तथा प्रतिमारयें 
स्थान-स्थान पर मिली हें। पालयुग में तो दुर्गा (महिषमदिनी) 
की काले प्रस्तर की अनेक मूर्तियाँ मिली हें। आज भी बंगाल में 
दुर्गा की पूजा दशहरे के समय हुआ करती हे । मूर्ति के मिलने से 
अचलित धामिक भावना की बात प्रकट होती हैं। यही अवस्था भारत 
में काफी समय (हिन्दू काल) तक रही। मुसलमानों के आक्रमण के 
परचात्‌ सारी स्थिति बदल गयी। 

शासकों के अतिरिक्त सर्वसाधारण जनता को संसार से मोक्ष 
की ओर ले जाने के लिए और धामिक बंधन को वृढ़ करने के 
लिए ऋषियों ने स्थान-स्थान पर तीर्थ निर्धारित किए। वहाँ की 
यात्रा धामिकता को बढ़ानेवाली समभी ग़यी। संसार के काम से 
थकावट आने पर तीथयात्रा का मार्ग हितकर समझा गया। इससे 
नया जीवन प्राप्त होता है। छोटने- पर नए उत्साह व छगन से 
सब कार्य किए जाते हें | ऋषि-मुनि भी पव॑तों और नदियों के 
किनारे तपस्या करतें थे जो यह कार्य अन्त:ज्ञान तथा मोक्ष के 
लिए किया जाता था । दाशनिक तत्व सब के लिए नं था। 
परन्तु राम-ऋष्ण के स्थानों को सब के लिए पवित्र माना गया । अत- 
एवं ऋषियों के तपस्या-स्थान तथा देव-सम्बन्धी जगहें तीर्थ मानी 
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गयीं । लाखों की संख्या में लोग तीर्थयात्रा करने छंगे ।. काशी, 
पुरी, पंढरपुर, गया आदि प्रसिद्ध हुए । मध्य काल में तीर्थों का 
विशेष महत्व था. । गोविन्द चन्द्रदेव प्राय: सभी दान' काशी में दिया. 
करता था । भगवान कृष्ण ने गीता में कहा हे कि मं पवव॑तों में हिमालय ) 
हूँ । यही कारण था कि बद्रीनाथ तथा केदारनाथ उत्तरी पर्वतीय 
प्रदेश के तीथस्थान बन गए। गंगा की घाटी में ऋषियों. ने संस्कृति 
का प्रचार किया, इसलिए इस नदी के किनारे अधिक तीर्थ हैं। जीवन 
में तीर्थयात्रा का महत्व होने से प्रायः सभी गृहस्थ इसके लिए इच्छक 
रहते हूं । महात्माओं के निवासस्थान भी कभी-कभी पृण्यभूमि 
बन जाते हं। रामदास का पंढरपुर से, चतन्‍्य का जगन्नाथपुरी से 
तथा श्रीराम#ष्ण का दक्षिणेश्वर से सम्बन्ध होने के कारण उपदेश 
के लिए लोग जाने लगे और ये तीर्थ बन गए । वहीं पर उन लोगों ने 
अपने आराध्यदेव का दर्शन किया था । इन सब कारणों से तीथ॑स्थान . 
शिक्षा तथा विद्या के केन्द्र थे । धीरे-धीरे वे स्थान व्यापार के प्रधान 
केन्द्र बन गए। तीथयातबा से भारतवासियों को पारस्परिक 
मेल-जोल का अवसर मिला। इसी विचार को सामने रख कर तथा 
सम्पूर्ण भारत की ज्ञानवद्धि के लिए चारों धाम की कल्पना 
निश्चित की गईं। 


गंगे च यमुे चेव गोदावरि सरस्वति 
नर्मदें सिन्धु कावेरि जलेस्मिन्‌ सबन्निधिकुरु। 


भारत की नदियां पवित्र हें और भारत की एकजातीयता के 
प्रतीक हैं। आपस में धामिक वार्तालाप तथा मेल-मिलाप के लिए 
मेला लगाने की प्रणाली चलायी गयी। सभी तीर्थों में मेला रूगता 
ही है, पर चार में--प्रयाग, हरिद्वार, नासिक तथा उज्जेन में--बा रह 
वर्षों के बाद कुम्भ (बड़ा मेला) का आयोजन किया जाता है जिससे 
लोगों में सम्पर्क बढ़े और एक दूसरे को सम"भें। इससे धर्म का 
प्रवाह बढ़नें लगा। भारत में ऐसा कोई भी प्रान्त न रहा जहां मेला 
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न लगता हो | इस रूप से सारे देश में देवत्त्व-प्राप्ति का मांगे .- 
बतलाया गया । 


इसके अतिरिक्त समाज में उत्सव मनाने की प्रथा धामिक 
विचार से खाली नहीं है । उत्सव या त्योहार किसी दिन विशेष कर 
मनाया जाता है । उसमें देश के वीरों की कथा भी सन्निहित रहती 
है। त्योहार तो ईइ्वर-सम्बन्धी हुआ करते थे, पर पीछे से जीव- 
सम्बन्धी (जैसे रामनवमी, विजया दशमी ) और प्रकृति-सम्बन्धी-- 
दीपावली, होली आदि मनाए जानें लगे । इन त्योहारों का प्रकृति 
तथा देवताओं से ही सम्बन्ध हैं ।अतएवं ये धाभिक बातों को 
बतलाते हैं। 


धामभिक कार्यों में दान की प्रमुख स्थान दिया गया है। ' 
प्राचीन काल में विहार तथां मठ को दान दिया जाता था जिसका 
उल्लेख अशोक, उषवदात्त तथा गुप्त लेखों में सबेत्र मिलता हैं । 
भिक्षुओं के लिए गुफायें दान में दी गयी थीं। उषवदात्त ने हजारों 
सिक्के तथा गाय उनके भोजन के लिए दिया था । इसी तरह 
गुप्त काल में संघ में दीनार दान देने का विवरण पाया जाता हैं। 
सातवीं सदी के बाद दान की प्रथा में परिवर्तन हो गया। व्यक्ति के 
स्थान परः संस्थाओं को दान देने की बात ताम्रपन्रों में खुदी 
मिलती है। व्यक्तियों के भोजन निर्मित्त सत्र (सदावतें) स्थापित 
किए गए थे ताकि छोग भिक्षा न मांगे। इस तरह आलूसी भिक्षुओं 
को भी भिक्षा मांगने से निरुत्साहित किया गयोा। पूर्व मध्यकाल 
(६००-१२०० ई० तक) में अधिकतर दान में गांव दिए जाते थे जो 
अग्नहार ग्राम' के नाम से विख्यात हुए। उन दानग्राही व्यक्तियों 
से किसी प्रकार का कर न छिया जाता था। उन्हीं को अग्रहार 
ग्राम के सभी कर (टकक्‍्स) ग्रहण करने का अधिकार दिया गया था। 
दान शिक्षाकार्थ के लिए दिए गए थे। यहां तक कि जावा के राजा 
बलपुत्रदेव के कहने पर पालनरेश देवपाल ने पांच गांव नालंदा 
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महाविहार के लिए दान किया था। यही नहीं, जो ब्राह्मण विभिन्न 
वेदिकं शाखा का अध्ययन करते रहे, उन्हें भी दान में भूमि दी जाती 
थी। पंडित, वेदपाठी तथा श्रोतिय को सभी दान देते थे । इसके 
अतिरिक्‍त देवालयों के निर्माण, मरम्मत तथा देवपूजा के निरमित्त 
दान देने का वर्णन स्थान-स्थान पर मिलता है । शासक के अतिरिक्त 
व्यापारिक श्रेणियां तथा बेंक मंदिर में देव-पूजा के लिए दान देते 
_रहें। कोई माली फूल के लिए प्रबंध करता, तो कोई तेलिक श्रेणी 
दीप के लिए तेल दिया करती । बेक में जमा किए गए पैसे की आय से 
रागभोग में व्यय किया जाता था। मंदिर की मरम्मत करने का 
उल्लेख भी लेखों में मिलता हे । इस तरह शासक तथा श्रेणियों के 
दान से सभी प्रकार. के धार्मिक कार्य सम्पन्न किए जाते थे । दान 
की महत्ता को समझ कर ही दानपत्रों के अंत में शापयुक्‍त इलोकों 
को स्थान दिया जाता था ताकि कोई दान वापस न ले सके। 
उन्हें घामिक भय दिखाया जाता था कि दान वापस लेने पर मनुष्य 
घोर नरक में पड़ता हे, कीटाणु का जन्म लेता हे। साथ में दान 
देने वालों को पुण्य-लाभ की-प्रशंसा की जाती थी। स्वर्ग तथा पुण्य 
की कामना से दान देने के लिए प्रोत्साहन मिलता था। पू्व॑सध्य- 
कालीन स्मृतियों में पोड़श महादान का वर्णन मिलता हे जिसमें 


तुलादान का उल्लेख अनेक बार किया गया हे। भूमिदान सबसे 


श्रेष्ठ माना गया है, यही कारण हे कि अग्रहार दान का विवरण 
ताम्रपत्रों में मिलता हे । ऐसे दानपतन्नों की संख्या अनगिनत हें। 
व्यास-कथा--अर्थात्‌ कथा बाँचने की प्रणाली भी भारत की 
प्राचीन बातों में से एक मुख्य धारभिक कार्य समभा जाता हें। इसका 
इतिहास पुराना हे। व्यास-कथा से व्यास मुनि से कोई विशेष 


. * सम्बन्ध नहीं है । पर उनके चलाए हुए धार्मिक कथाओं का महत्व 


अब भी कम नहीं हे । गद्दी पर बेठ कर प्रधान धर्म की बातें कहना, 
 सन्देह व प्रइनों का उत्तर देकर सत्य को दृढ़ करना, कथाओं का 
मुख्य ध्येय समका जाता है। विद्वानों का कथन हे कि . तीये- 
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यात्रा तथा धार्मिक मेलों का राष्ट्र की संस्कृति को उन्नत करने में 
कितना बड़ा हाथ है, यह कहा नहीं जा सकता। विश्व की 
उत्पत्ति से ही भारतीय लोगों के रगों में यह व्याप्त हे । इसने देश 
को समुन्नत करने!में काफी हाथ बंटाया हैं | भारत को इस संस्था ने, 
धार्मिकता को सुरक्षित रक्‍्खा, लोगों में देश-प्रेम उत्पन्न किया और 
विभिन्न मतानुयायी होने पर भी सब को मिला कर एक सूत्र में 
बांधा । धामिक व्यक्तियों में तीर्थ करने तथा उत्सव में सम्मिलित 


होने के लिए उत्साह पेदा हुआ। यहाँ तक कि हम लोग इस सिद्धांत 


को मानने रूगे कि अधिक संख्या में तीर्थ करने से ही जनता में धार्मिक: 
भाव उत्पन्न होंगे, इससे देश में शांति और वभव बढ़ेगा । 


० 
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भारत की प्राचीन आये सभ्यता की खोज करने के लिए जीवन 
के सभी अंगों पर दृष्टि डालना आवश्यक है। किसी देश या जाति की 
संस्क्रृति का विकसित रूप तब तक नहीं माना जा सकता, जब तक कि 
सभी कार्य सुसंगठित तथा प्रदर्शित न हों । द्रव्य पैदा करना तथा आर्थिक 
स्थिति को सुधारने की बातसबंत्र ही पायी जाती है।अतएव इस बात पर 
विचार करना आवश्यक हो जाता है कि भारत में आये लोगों ने, जो 
किसी समय संसार में सभ्य माने जाते थे, अपनी जाति के सुख 
तथा समृद्धि के लिए किन-कि नउपायों तथा प्रकारों को काम में 
लगाया था। भारत में प्राचीन समय से ही श्रेष्ठ विचारों द्वारा अथ 
उप्नाजंन अथवा! संग्रह करने की क्रिया प्रचलित थी। प्राचीन साहित्य- 
ग्रंथों का अध्ययन किया जाय तो भरी भांति ज्ञात होता हे कि इतिहास 
के आरम्भ से ही भारतीय सभ्यता में सब॑ प्रकार के उपाय कार्या- 
न्वित किए जाते थे। देश में कृषि का काम होता था और उस समय 
सभी प्रफार के अन्न तथा फल यहाँ पेदा होते थे। कृषि के लिए 
समय से वर्षा होती थी ; नहरें तथा तालाब के द्वारा भी सिंचाई का 
प्रबंध था; गो-पालन भी एक श्रेष्ठ कार्य समभा जाता था। आय का 
एक मुख्य द्वार खेती ही थी। धान, गेहूँ, जौ आदि अन्न अधिकता से 
पैदा किए जाते थे। अन्न, फल, शाक तथा फूलों के नाम प्राचीन ग्रंथों 
में मिलते हें जिससे उनके पेदावार की बात स्पष्ट हो जाती हूँ। आरयों 
की बढ़ते हुए कार्य में खेती की उन्नति के लिए भूमि को नाप कर 
टकड़ों में बाँट दिया जाता था, सीमा निर्धारित की जाती थी, सिंचाई 
के लिए सम्‌ृचित प्रबंध था। मौर्यकाल से तो इतने ऐतिहासिक प्रमाण 


मिलते हैं जिससे भारत में सिंचाई की (नहरों आदि को ). उन्नति का 
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पूरा हाल माल्म होता है। मेगस्थतीज ने सिंचाई के विषय में विशेष 
विवरण दियो हैँ। चन्द्रगुप्त नें गिरनतार पर्वत (गुजरात) के समीप 
सुदर्शन नामक बड़ा भील तैयार कराया था। अशोक ने उससे नहरें 
निकाल-कर उत्तरोत्तर उन्नति की । रुद्रदामन तथा स्कन्द ने उसे मरम्मत 
कराया था। उप्तके वंशज आदित्यसेन की पत्नी ने एक अन्य जलाशय का 
निर्माण कराया था । दक्षिण भारत में भी इसकी कमी न रही । शासकों _ 
का ध्यान सदा कृषि की ओर रहा। मध्यकालीन लेखों में इस बात का 
बार-बार वर्गन मिलता हैँ कि चंदेल, प्रतिहार, चेदि, परमार-नरेशों 
की दृष्टि कृषि की ओर थी और अनेक विशाल तालाब तेथार 
किये गये थे। बुदेलखंड तालाबों के लिए प्रसिद्ध हे। काइ्मीर में सूर्य 
नामक इंजिनियर ने. भेलम के बहाव को रोक कर सिंचाई के लिए 
नहर निकाली थी। सिंचाई के स्थानों पर भूमि-कर अधिक 
लिया जाता था द 

कृषि के परचात्‌ जनता का व्यवसाय व्यापार था। अधिक 
संख्या में लोग सामग्री तैयार करने में छगे रहते थे। यों तो 
भारत में गांवों की संख्या अधिक थी, प्राय: संभी प्रकार के लोग 
ग्राम में रहा करते थे, वर्तमान शहरों की तरह नगर कम थे; परन्तु 
जो जहाँ रहता था वहीं से व्यापार की बातें सोचा करता था। ऋग्वेद 
में वर्णन मिलता हैं कि जनता आवश्यकतानुसार सामान तैयार करती 
थी। वे उसी को बेंचने तथा खरीदने में व्यस्त रहा करते थे। उस समय ' 
रथ की आवश्यकता थी, अतएवं रथ बनानेवाले कारीगर अधिक थे । 
युद्ध के अस्त्र-शस्त्र भी खूब तेयार किए. जाते थे; हल बनाया 
जाता था। कारीगर वस्त्र तथा आभूषण बनाया करते थे। 
लोगों के एक दूसरे के निकट रहने से बड़े पैमाने पर व्यापार की कोई 
आवश्यकता न थी। सिक्‍कों की प्रथा कम थी। सामान के-परिवतेन 
से ही सब किसी का काम चलता था। इसके पश्चात्‌ ज्यों-ज्यों कार्य 
.कंशलरूता बढ़ने लगी, लोगों में व्यापार की आंवश्यकता . मालम 
“होने लंगी। सोने के हातमान आदि सिक्‍के बनने लगे। तरह ' 


है 


हा 


ञ ः्ज्क्ु ला क 
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तरह का कार्य लोगों ने सीख लिया । सूत्रकाल में खेती पर कर 
लगाए गए। राजा को चंगी से भी आमदनी होती थी। यह 
व्यापार की अधिकता का द्योतक है । आने-जाने के मार्ग भी बंननें 
लगे। उन सड़कों से आसानी के साथ सामान आ जा सकता था। इस 
प्रकार की अवस्था इंसा के कई सहसख्र वर्ष पहले भारत में मौजूद थी । 
कृषि.के अतिरिक्त व्यापार की ओर जनता का ध्यान बढ़ने लगा । 
महाभारत में वर्गन मिलता है कि व्यापारी अपना माल बेचने के लिए 
समुद्रयात्रा भी करते थे। वहाँ उनको अनेक विपत्तियों का सामना 
करना पड़ता था। 
बणिंग यथा समुद्राद वेयथार्थ लभते घनम्‌ 4 
तथा 'मर्त्याणंवे जन्तो: कमेविज्ञानतो गति: ॥। (शा० प०) 
यदि उनके जहाज नष्ट हो जाते थे तो अन्य द्वीप में पहुँच कर 
शरण लते, तब प्रागरक्षा होती थी। । 
भिन्ना: नौका: यथा राजन्‌ द्वीपमासाद्य निव॒ ता: 
भवन्ति पुरुषव्याध्या: नाविका कालयर्यये | (द्रो० प०) 
जहाज पर सामान ले कर भारतीय दूर तक जाया करते थे। 
विद्वानों का कथन है कि आये हिन्द महासागर तथा प्रशांत महासागर 
तक की यात्रा करते रहें | यही कारण हे कि पोत को 'यानपात्र' कहा 
गया है। वर्तमान समय में भी चीनी छोग जहाज को 'थान' कहते हैं। 
इस प्रकार की यात्रा का वर्णन आदि पवव में भी मिलंता हे-- 
ततः प्रवासिने विद्वान्‌ विदुरेण नरस्तदा 
प्रायंनां . दर्शामास मनोमारुतिगामिनीं 
स्ववातसहां नाव॑ यंत्रयक्‍तां पताकिनीम 
शिवे भागीरथी तीरे नरे: विश्नम्भिभि: कृताम । 
हाभारत के अतिरिक्त रामायण के भी वर्णन से मालम होता 
हैँ कि लोग कला में निपुण होते थे। अयोध्या तथा लंका नगेरी के 
विवरण से उस समय के लोगों की कारीगरी की बातें मालम पंडंती 
हैं। उस समय व्यापार के निमित्त एक पृथक्‌ संस्था थीं जिसे “श्रेणी” 
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के नाम से पुकारा जाता था। इस संस्था के नियम ही पृथक्‌ होते थे । 
जो उसकी सदस्यता को स्वीकार करता था, उसे नियमानुकुल काम 
करता पड़ता था। विभिन्न श्रेणी पृथक्‌ पृथक व्यापार में छगी रहती 
- थी। उसके लाभ हानि के जिम्मेदार सभी लोग समझे जाते थे। 
व्यापारिक श्रेणियों का वर्गन भारतीय साहित्य तथा लखों में विस्तार 
के साथ पाया जाता है। बौद्ध साहित्य, जातक ग्रंथों, विशेषकर 
स्मृतियों तया गुप्तकालीन प्रशस्तियों में तो इनकी कार्यशेली का हाल 
भरा पड़ा है । जातकों में ऐसी अठारह संघटित' संस्थाओं के नाम 
मिलते हें जो अनेक व्यापारिक तथा उद्योग-धंधे का काम करती थीं । 
लकड़ी के काम करने वाली संस्था, धातु के काम करने वाली, बुनने 
का काम करने वाली, प्रस्तर, चमड़े, हाथी-दांत, जौहर, नौका, चित्र 
. आदि आदि के कार्यों के करने वाली संस्थाएँ थीं। श्रेणी का सारा काम 
अपने में होता था। भागड़े का निपटारा तथा शिल्प की शिक्षा आदि 
का प्रबंध उसी संस्था के सदस्यों द्वारा किया जाता था। कुछ छोगों का 
मत हे कि प्राचीन सम्न॑य में सिक्के तैयार करने की जिम्मेदारी शासक 
ने श्रेणी को दे दी थी। कहने का तात्पर्य यह है कि व्यापार पूंजीपतियों 
के हाथ में व था । गणपद्धति के ढंग पर काम होता था। इस संस्था के 
कारण देश में धन की वृद्धि होती थी तथा सब को सुख मिलता था। 
भारत में प्रत्येक तरह का सामान तेयार किया जाता था । 
अधिकतर रेशम, ऊन, मलमल आदि महीन वस्त्र बनते थे। मोती, 
हीरा, हाथी-दांत, सुगंधित द्रव्य, मसाले आदि उनके साथ-साथ 
विदेशों में जाया करते थे। सामात्न के लिए संसार के सभी देश भारत 
का मु ह ताका करते थे। उनकी सारी आवश्यक सामग्री भारत से मिलती 
थी। उसके बदल में यहाँ सोना आया करता था । मिस्र की आधुनिक 
खोज में वहां की ममियों की कन्नों में भारतीय मलूमलः मिला हूँ । यही 
बारोक मल्मल अंग्रेजी कम्पती के समय तक बनता था जिसे ढाके का 
मलमल कहा जाता थां। वस्त्र का व्यवसाय अत्यन्त उन्नत था। सुन्दर 
तथा महीन कपड़े बनते थे। छींट तथा शाल तो पहले से प्रसिद्ध हें। 
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फाहियान ने लिखा है कि भारत में कपड़े की रंगाई अत्यन्त सुन्दर 
ढंग से की जाती थी । विदेशी पेरिप्लस ने उल्लेख किया है कि रेशम, 
कीमती पत्थर, हाथी-दांत, मसाला आदि विदेश में . भेजा जाता था। 
अरब के एक व्यापारी हजरत उमर ने कहा था कि भारत के समुद्र में 
मोती भरा है। छठीं सदी में अरब वाले भारत से कीमती पत्थर ले 
जाते थे। बाहर से आने वाली वस्तुओं में घोड़ा, कपूर, नमक, मूंगा 
आता था । प्लिनी ने साफ तौर से कहा कि रोमन राज्य (रोम देश--- 
योरप) से करोड़ों रुपये भारत में आते हें जिसके बदले में सुख की _ 
सामग्री, वस्त्र आदि जाते हैं ।इन विदेशियों के कहने के अनुसार 
भारत का व्यापार बहुत बढ़ा-चढ़ा था । इस प्रकार भारतीय व्यापारी 
विदेशों का धन अपने देश में ले आते थे। 
भारतीय व्यापार जल तथा स्थल दोनों मार्गों से होता था। 

जातकों में इसका विवरण विशेष]रूप से मिलता है ।'चुलक सेठी नामक 
जातक ग्रंथ में वर्णन मिलता हे कि व्यापारी आनेवाले जहाज का माल 
खरीदते थे । दूसरी जगह ७०० व्यापारियों के डबने से बचने का 
उल्लेख पाया जाता है। मिलिन्द प्रइन में एक स्थान पर लिखा है कि 
जो व्यापारी बन्दरगाह पर कर दे देता था वह समुद्र में व्यापार कर 


सकता था। महाजनक की चम्पा से सुमात्रा तथा महेन्द्र की ताम्र- 


लिप्ति से लंका तक समुद्रयात्रा का वर्गन मिलता हे। इन सब प्रमाणों 
से यह ज्ञात होता है कि भारतीय व्यापारी मां लेकर विदेशों तक 
समुद्र से जाया करते थे। इन व्यापारों के लिए बड़े जहाजों का बनना 
जरूरी था। उस्ती अवस्था में पूरब में चीन तक तथा पश्चिम में 
अफ्रीका व योरप तक व्यापारी माल ले जा सकते अथवा वहाँ से माल ले 
आ सकते थे । प्लिनी के वर्णन से रोम तक जाने की बात सिद्ध होती 
है । पश्चिमी व्यापारी के लिए सुपारा तथा भरौंच प्रसिद्ध बन्दरगाह थे । 
मालाबार के किनारें से मिस्र तक व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित हो 
चुका था| भारतीय सिक्‍के मैडागास्कर द्वीप में मिले हें तथा रोम के 
सिक्‍के भारत में पाये जाते हैं। सिक्‍तों की प्राप्ति उन देशों: से व्यापार 
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की बात को सिद्ध करती है । ईसा की छठीं सदी के ग्रंथ वृह॒त्संहिता में 
रोमक (रोम नगर) तथा भरौंच का उल्लेख पाया जाता है। इतना 
ही नहीं, पांडय देशों में रोम के सैनिक सेना में नौकरी करते थे। अतः: 
इंसा की प्रथम शताब्दी से ही भारत तथा पश्चिमी देशों में व्यापार 
स्थापित हो गया था । भारत से पूव में जावा, सुमात्रा, थाइलड, 
कम्बोडिया से व्यापार बराबर चलता रहा। कालिदास' ने अपने महा- 
काव्य रधुवंश में जाबा सुमात्रा का उल्लेख. किया हे। इस जलमार्ग 
की पुष्टि जावा के बोरोबुदूर मंदिर पर खुदी हुईं मूत्तियों से होती 
है । मंदिर की दीवार पर बड़े-बड़े जहाजों के चित्र अंकित हैं। गुप्त 
राजाओं के समय में पूर्वी समुद्र में भारतीय व्यापार ने गहरा प्रभाव 
स्थापित लिया था। भारतीय प्रायद्वीप, द्वीप समूह तथा चीन 
देश तक नियमित जलमार्ग स्थापित हो गया था । 
इस जलूमार्गीय व्यापार से प्रकट होता है कि व्यापारियों के पास 
अफ्रीका तया चीन तक पहुँचने के लिए बड़ी नावें तथा सामुद्रिक 
ज अवश्य थे। जो कुछ भी हो, परन्तु साहित्य तथा चित्रकला के 
प्रमाण पर यह कहा जा सकता है कि छठी सदी में (गुप्तकाल में) 
बड़े जहाजों का निर्माण होता था और लोग उनका उपयोग करते थे। 
गुजरात में एक जनश्रुति है कि इंसा सन्‌ ६०० इं० में एक राजकुमार 
पाँच हजार मनुष्यों के साथ जावा पहुँचा। वहां के लोग जलमार्गीय 
व्यापार से जीविकोउयाजन करते थे। चीनी यात्री फाहियान ने भी 
अपनी अन्तिम यात्रा भारतीय जहाज द्वारा समाप्त की। वह बंगाल से 
लंको और वहां से सुमात्रा होते चीन को गया। व्यापार के साथ द्वीप- 
समूहों में भारतीय लोगों ने उपनिवेश बनाए। यही कारण हे कि भार- 
तीय सभ्यता वहाँ पायी जाती है । इन सब प्रमाणों से सिद्ध किया जा 
सकता हूँ कि पोत-निर्माण-कला एक उच्च श्रेणी तक पहुँच चुकी थी। 
. डा० कुमार स्वामी का मत है कि गृप्तकाल में जहाज बनाने की कला 
बड़ी उन्नत अवस्था में थी। पूर्व में चीन तक और परिचम में अरब- 
फारस तक व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित था--- । 
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उनका मत हे कि पन्द्रहवीं व सोलह॒वीं सदी में योरप के जहाजों से 
भारतीय जहाज बड़े थे। प्राचीन जहाजों की प्रशंसा फ्रांसीसी विद्वान्‌ 
सोलविन ने की हूँ । राजा ,भोज-रचित पुस्तक अथुक्ति 
कल्पतरु' में जहाजों के बनाने का विधान लिखा है। इन्हीं बातों के 
आधार पर यह कहा गया ह कि भारत का सामान जहाजों में भर कर 
विदेशों में जाया करता था । 

भारत का व्यापार सर्वत्र फेल गया था। जलमाग्ग के 
अतिरिक्त स्थल से भी सामान योरप तथा मध्य एशिया को जाया 
करता था। सामग्री गाड़ी या कारवाँ से दूसरे देशों में भेजी जाती थी। 
जातकों में वर्णन मिलता है कि अनाथपींडक बहुत बड़ा व्यापारी था। 
उसके लम्बे कारवाँ चला करते थे। काशी के व्यापारी ब्रह्मदत्त का 
माल दक्षिण में पाँच सो गाड़ियों में छंद कर जाया करता था। तामिल' 
कवि ने लिखा हे कि 'कावेरीपट्रम्‌' नामक स्थान दक्षिण में व्यापार का 
केन्द्र था। वहाँ यूनान से भी व्यापारी आते थे। जातकों में तीन स्थल- 


मार्गों का वर्गन पाया जाता है जिन पर अनाथपींडक को गाडियाँ चला: 


करती थीं। पहला मार्ग श्रावस्ती से पठान तक था। उसी रास्ते में 
माहिष्मती, उज्जयिनी, विदिशा, कोशाम्बी और साकेत में ठहरने का 
प्रबन्ध था। दूसरा मार्ग श्रावस्ती से राजगृह तक -था। इसके बीच में 
कपिलवस्तु, कुशीनगर, पावा, वैश्ञाली, पाटलिपुत्र तथा नालंदा नमर 
पड़ते थे, जहाँ व्यापारी आराम, करते थे। तीसरा मार्ग पर्वत की : 
तलहटी होते श्रावस्ती से तक्षशिला, और वहाँ से मध्य एशिया तक 


चला जाता था। चौथा काशी से पश्चिमी किनारे तक जाता था। 


इन स्थल मार्गों के अतिरिक्त नदियों के द्वारा भी व्यापार होता गा। 
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गंगा यभुना से कोशाम्बी तक (मगध तक ) सामान जाया करता था। ' 
इनके अलावा व्यापार विदेह से गान्धार, मगध से सोबीर, भर 
(भरौंच बन्दरगाह) से ब्रह्मदेश के किनारे तक जाते थे। भारतीय _ 
. शासकों ने व्यापार की महत्ता को समझ कर बड़ी-बड़ी सड़कें बनवायी 
| थीं। मौयेकाल में पाटलिपुत्र से अफगानिस्तान तक १,१०० मील लम्बी 
पड़क तेयार की गयी थी। स्थलमार्ग सर्वंथा सुरक्षित थे | चोर-डाक्‌ 
का नाम तक न था। गुप्तकाल में पाटलियुत्र से भरोंच तक व्यापार 
घूब चलता था। इलाहाबाद होकर उज्जथिनी होते भरोंच बन्दरगाह 
तक पहुँचते थे। स्थलमार्ग के द्वारा न केवल स्वदेश में, पर अरब, 
बेबिलोनिया, मध्य एशिया तक व्यापारी सामान लेकर आया जाया 
करते थे। रोम तया सिरिया होकर दक्षिणी योरपतक अथवा आक्सस 
और कंसपियत सागर होकर मध्य योरप तक भारत से लोग जाया 
करते थे। ये सब बातें बतलाती हैँ कि भारत की बनी हुईं सामग्री 
एशिया में चीन तक, योरप में तथा अफ्रीका में बेंची जाती थीं। वहां के 
लोग भारतीय माल पर निर्भर रहते थे। 

व्यापार के साथ-साथ देश की मद्रानीति का घनिष्ठ सम्बन्ध होता 
है । जब लोग कारोबार करते हैं, तब रुपयों की अधिक आवश्यकता होती 
है । यदि सिक्‍के के इतिहास का अध्ययन किया जाय तो यह मालम 
पड़त। है कि प्रारंभिक समय में जब लोग खेती करते थे तब उनके पास 
सिक्कों का अभाव था। एक किसान अपने अन्न से ही विनिमय कर 
जरूरत की चीजें खरीदता था, रुपयों की जरूरत न समझी जाती थी। 
जसे आजकल गांवों में होता हे कि किसान अन्न देकर कपड़ा, मवेशी 
आदि भी खरीद लता है, वही विनिमय (880४७) की प्रथा पहले भी थी । 
विनिमय के काम में सुविधा पैदा करने के लिए सिक्के का आविष्कार 
हुआ। व्यापार बढ़ने पर एक व्यक्ति अगर सामान बेचने जाता था तो 
वहाँ से सिक्‍के के अतिरिक्त कोई वस्तु नहीं छा सकता था। जिसको 
आवश्यकता होती थी वह सिक्‍के देकर सामान खरीदता था। इसी 
निथ्रम के अनुकूल संसार में सिक्‍कों का प्रचारं काफी समय के बाद 
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हुआ है। विद्वानों में मतभेद हे कि सिक्‍का सर्वप्रथम कहाँ से प्रारम्भ 
हुआ। भारतीय साहित्य के अध्ययन से पता चलता है कि भारतीय 
सिक्‍के सब से पुराने हैं| यद्यपि हजारों वर्ष के पुराने सिक्‍के नहीं मिले 
हैं, किर भी साहित्यिक प्रमाणों से यह सिद्ध होता है कि सिक्‍के अवश्य 
प्रचलित थे। ईसा से आठ सौ वर्ष पहले के पुराने सिक्‍के भारत में 
मिले हैं। सर्वप्रथम मानवसमाज में विनिमय के उपकरण स्वरूप 
धातुओं का व्यवहार प्रारम्भ हुआ और सुवर्णचूर्ण का प्रयोग होने' 
लगा । परन्तु जेसा कहा गया है, धातु के सिक्‍कों का प्रयोग भारतवर्ष 
में बहुत पहले प्रारम्भ हो गया । सोने के सिक्‍के निष्क, चांदी के पण 
या धरण तथा ताम्बे के सिक्‍के कार्षापण के नाम से पुकारे जाते थे। 
श्रुति तथा स्मृतियों में सिक्‍कों के नाम तथा उनके तौल का उल्लेख 
पाया जाता है । ऋग्वेद संहिता तथा शतपथ ब्राह्मण में सोने के सिक्‍कों 
के नाम मिलते हें। बौद्ध साहित्य में कार्षापण का नाम आता है । आज 
कल भी हिमालय से.लेकर कुमारी अन्तरीप तक, तथा ब्रह्मपुत्र से 
इंरान की सीम। तक चांदी के छाखीं चौकोर और गोलाकार प्राचीन 
सिक्‍के मिले हैं। उस समय सिक्‍कों पर अंकचि द्वन करने की प्रथा थी। 
साहित्य में इन्हीं को धरण या पण कहा गया है।. नागौद राज्य में 
स्थित भारहुत स्तृूप पर तथा बोधगया में मंदिर के वेष्टन पर प्रस्तर 
पर खुदे हुए चित्र मिले हैँ जो यह बतलाते हें कि प्राचीन समय में सिक्‍कों 
का प्रचार था। उसका कथानक यह हू कि अनाथपींडक बौद्ध श्रेष्ठी 
ने जेत नामक राजकुमार से जमीन खरीदी जिसका मूल्य उस भाग 
में बिछाए गए सिक्‍कों के बराबर था। इन सब बातों पर विचार करने 
से पश्चिमी विद्वानों की धारणा निर्मल हो जाती है कि सर्वप्रथम 
लिडिया देश में सिक्‍के प्रचलित हुए। कुछ विद्वानों की धारणा थी कि 
सिकन्दर के आक्रमग के साथ भारत में सिक्‍कों का जन्म हुआ। बाहरी 


: सिक्‍कों की नकल पर भारत में मुद्रानीति निश्चित की गयी। परन्तु 


ऐतिहासिक विद्वानों से यह बात छिपी नहीं ह॑ कि सिकन्दर के आक्रमण 
करते ही तक्षशिला के राजा आम्भि ने यूनानी नरेश को हजारों सिक्‍तें 
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भेंट में दिए थे। यही एक प्रबल प्रमाण है कि भारत में सिक्‍के पहले ही 
से प्रचलित थे। अब रेपसन भी इस बात को मानते हैं कि भारत में 
सबसे प्राचीन सिक्‍के विदेशी प्रभाव के कारण नहीं बने थे, बल्कि स्वयं 
भारतीय तुलना रीति (तौल) के अनुसार बनने लगे । भारत में चांदी 
के पत्तरों को छोटे-छोटे चौकोर टुकड़े काट कर सिक्‍के बनाए जाते थे। 
यह बात किसी,भी प्रकार सिद्ध नहीं हो पाती हैँ कि सिक्‍कों के सम्बन्ध 
में भारतीय ईरान वालों के ऋणी हूं । पाणिनि के ग्रंथों से पता चलता 
हैं कि पण आदि सिक्‍तकों का प्रचार था। मारशल की तक्षशिला की 
खुदाई में द्वितीय दियदात के सुवर्ण मुद्रा के साथ चांदी के कार्षापण 
मिले हैं। इंसा के पाँच शताब्दी पूर्व भारत में सत्र सिक्‍कों का प्रचार _ 
था। पूर्वी तथा पश्चिमी विद्वानों ने पंच मार्क सिक्‍कों का पूरा अध्ययन 
किया है और इस निष्कर्ष पर पहुंचे हें कि ये सिक्‍के राजकर्मचारियों 
द्वारा अंकित नहीं किए जाते थे, परन्तु. श्रेणी संस्था राजा की आज्ञा से 
तरह-तरह आकार तथा चिह्नगृकक्‍्त तंयार किया करती थी.। 

इन पंच-माक सिक्‍कों (कार्षापण) का प्रचार भारतवर्ष में बहुत 
दिनों तक रहा। बड़े-बड़े राजा अथवा चत्रवर्तो नरंशों ने भी इसमें 
हस्तक्षेप न किया। उसका कारण यही था कि मुद्रानीति श्रेणी नामक 
संस्था के हाथ में थी | बौद्ध युग में भी मोर्य राजाओं ने उसी नीति का 
पालन किया। यद्यपि अथंशास्त्र में कोटिल्य ने मुद्रा की जांच कंरने 
के लिए पदाधिकारी का उल्लेख किया हे, पर उसका यह अर्थ नहीं कि 
बादशाह स्वयं अपनी राजधानी में सिक्‍के ढलवाते थे। भारत में 
सर्वप्रथम कुषाण नरेशों ने मुद्रा के तेयार करने का भार अपने सिर पर 
ले लिया। उन्होंने सोने के सिक्के चलाए। कनिष्क के सिक्‍के सरहदी 
सूबे में बहुत मिले हैं। कनिष्क के सिक्के गोल आकार के बनाए जाते. 
थे। एक ओर राजा की आकृति तथा दूसरी ओर पदंवीसहित नाम 
खुदा रहता था.। ज्यों-ज्यों- भारतीय ब्यापार बढ़ता गया, इनका 
सम्पक विदेशियों से और दृढ़ होता गया और सिक्‍कों की तायदाद 
बढ़ती गयी । कुषाण लोगों के पद्चात्‌ गुप्त साम्राज्य से पूर्व भारत के . 
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भारतीय व्यापार तथा मुद्रानीति १२९, 


पश्चिमी भाग में शकों का राज्य था। उन लोगों ने भी अपने सिकक्‍के ' 


चलाए | इसके अतिरिक्त मध्य भारत तथा इस प्रान्त के पश्चिमी. भाग 


में गणतंत्र (प्रजातंत्र) के तरीक पर शासनकार्य होता था। आजकल : 


के अनुसधान से उन गणराज्य के सिक्‍कों पर बहत-सी नथी बातों का 


पता लगा हू.। कहने का तात्पय यह हैँ कि भारतीय पुराने सिक्‍कों की 
नकल पर विदेशी तथा गणराज्यों में मुद्राएँ बनती रहीं। 

गुप्त साम्राज्य के अभ्युदय से सारे भारत में नया युग पैदा हो 
गया। इस काल में सब तरफ उन्नति हुईं | इस 'सवर्ण-यग' में व्यापारी 
भारत से योरप, अफ्रीका, चीन आदि देशों तक माल ले जाया करते 
थे और वहाँ से सोना ले आते थे। गुप्तकालीन' सोने के सिक्के यह बत- 
लाते हूँ कि इस समय मुद्रानीति सम्राट के हाथ में थी | स्थान-स्थान पर 
टकसाल थे। सोने, चांदी तथा ताँबे के सिक्के अनगिनत रूप से तैयार 
होते रहे। प्रत्येक बादशाह ने अपने समय में एक नए प्रकार का सिक्का 
चलाया था। वे सिक्‍क्रे किसी विशेष घटना को बतलाते हैं या उस स्थान 
के सिक्‍कों की नकल पर तैयार किए गए हैं। जब सम्राट किसी देश को 
जीत लेता है, तब मुद्रानीति को शीघ्र बदलने का प्रयत्न नहीं करता। 
जिस रूप में वहां के सिक्‍के होते हैं, वसा ही ढंग नए राजा को भी काम 
मे लाना पड़ता हैं। केवल उस पेर नाम' बदल दिया जाता है। प्राचीन 
भारत'की यह नीति मुसलमानों तथा अंग्रेजी सरकार को भी काम में 


 छानी पड़ी थी। उपयुक्त कारणों से गुप्तकाल में नाना प्रकार के 


सिक्‍के तेयार किए गए। गुजरात के सिक्‍कों में तथा मध्यप्रांत के 
सिक्‍कों में अन्तर है। गृप्तों के अश्वमेध सिक्के विजय के द्योतक हें। 
इस तरह बहुत प्रकार के सिक्‍के गुप्तों के टकसाल में बनते रहे। 


गुप्त राजाओं के सिक्‍क्रों की नकल पर पर्चिमी तथा दक्षिणी ! 


भारत में मुद्रा बनने छगी। हषंवर्बन, मौखरी, क्षत्रप, आंध्रवंशी 
राजाओं के भी सिक्‍के मिलते हेँ। विदेशी हण छोगों ने जब आक्रमण 
कर कुड्ठ भाग जीत लिया, तब उन्होंने अपने नाम' के सिक्के चलाए। 


बंगाल में सिक्कों के अनेक ढेर मिले हें जिनमें शासन करनेवाले 


भा० ६ 


हि जिनका 
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नरेशों के सिक्के मिलते हें। सातवीं सदी से हिन्दू साम्राज्य के स्थान 
पर छोटे-छोटे स्वतंत्र राज्य स्थापित हो गए । भारत में एकछुत्र 
सम्राद का नाम जाता रहा । इन राजाओं ने काइमीर, कांगड़ा, 
मध्यभारत, मध्यप्रांत॑, दक्षिण में अपने अपने सिक्‍के चलाये। प्रतिहार, 
चेदी, चाल॒क्य, गहरवार, चंदेल तथा नेपाल आदि राजवंशों के 
सिक्‍के पाए जाते हैं । इन सिक्कों का पृथक्‌-पृथक्‌ तौल तथा आकार 


था। अधिकतर लोगों ने प्राचीन शेली को कायम रक्‍खा, पर 


उनका ह्वास ही होता रहा। गंधिया नाम के सिक्‍के उन पुराने सिक्कों 
के प्रतीक मात्र रह गए । 

अंत में यह कहना उचित प्रतीत होता हे कि व्यापार की उन्नति 
सिक्‍कों की. उन्नति का द्योतक हे। सिक्‍कों के प्रकार की कमी व्यापार 
की हानि को बतलाता हे। दोनों में घनिष्ठ सम्बन्ध है जो.पृथक्‌ नहीं 
किया जा सकता प्राचीन समय में श्रेणी अथवा शासक का यह कतंव्य 
था कि सिक्‍कों की धातु की शुद्धता पर ध्यान रक्खे। शुद्ध सोने, चांदी 
तथा ताँबे की मुद्राएँ बनायी गयीं। यदि कोई टकसाल में मिली 
धातुओं से सिक्का तेयार करता, तो उसे दण्ड दिया जाता था । 


१-0 अमल न मन की ० कर दी लक मंद 200 जात, सके +कआ 7 चतक आने अम्येदबल कद दे के अं अमर: 
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- अक्डू 


भारतीय साहित्य तथा शिक्षा 


किसी देश का इतिहास जानने के लिए यह नितांत आवश्यक 
हैँ कि वहाँ के साहित्य का पूरा अध्ययन किया जाय । साहित्य उस देश 
तथा उस जाति के विकास को बतलाता है। मनुष्य की मानसिक 
कार्यशैली का प्रभाव साहित्य में दिखलाई पड़ता है। साहित्य की 
उन्नति उस देश की जागृत अवस्था का द्योतक है ।, किसी देश की 
संस्क्रति का ज्ञान साहित्य-समीक्षा के द्वारा भी किया जा सकता है। 
अतएव साहित्य-अध्ययन को प्रधान स्थान दिया जाता है। इसी में 
जातिविशेष के उत्कर्ष का, उसके ऊंच-तीच भावों का, धार्मिक 
विचारों और सामाजिक संगठन का, ऐतिहासिक घटनाचक्रों तथा 
राजनैतिक स्थितियों का प्रतिबिम्ब मिल सकता है। जिस जाति में 


साहित्य का अभाव हो, वह असभ्य समभी जाती है। किसी देश के 


भूतकाल का पूर्ण ज्ञान साहित्य से हो सकता है । जो जाति सभ्यता की 


| दौड़ में दूसरी जाति.का मुकाबिला करना चाहती है, उसे चाहिए कि 


वह प्राचीन साहित्य की रक्षा तथा नवीन साहित्य के उत्पादन के लिए 
विशेष ध्यान दे । इन सब बातों को ध्यान में रख कर भारतीय गौ*ंव की 
बातें जानने के लिए साहित्य का संक्षेप विवरण आवश्यक प्रतीत होता हैं । 

भारत का प्राचीनतम ग्रंथ वेद माना जाता है । ज्ञान-भण्डार होने 
के कारण ही यह इस नाम से विख्यात हुआ। ऋषियों का कथन है कि 
सृष्टि की उत्पत्ति के साथ वेदों की भी रचना हुईं । इसका लेखक 
मनष्य न होकर इंश्वर ही समंभा जाता है। येही कारण है कि वेदों को 
अपौरुषेय कहते हैँ। चारो वेदों--ऋक्‌, यजु:, साम' तथा अथवे->में 
मनुष्य के ज़ीवन की सारी समस्याओं को हल किया गया है। राज- 
नैतिक, सामाजिक तथा सब सांस्क्रतिक बातों का वर्णन उनमें पाया 


छ 
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जाता हैं। ऋषियों ने सूक्ष्म रूप से तमाम बातों को जनता के सामने 
रखने का प्रयत्न किया हे। परन्तु समयान्तर में वेदों का भाष्य किया 
गया । टीक.-टिप्पणी लिखकर सबको समभाने की कोशिश की गयी। 
इस प्रकार के ग्रंथ 'ब्राह्मण' के नाम से पुकारे गए। वैदिक मंत्रों के 
समुदाय को संहिता कहते हें। संहितायें चार हें- (१) ऋक्‌, (२) यजु:, 
(३) साम तया (४) अथर्व संहितायें। इत्त संहिताओं का संकलन 
महधि वेदव्यास ने किया था। वेदों को त्रयी के नाम से भी पुकारते 
हैं । इसका कारण यह है कि उनमें तीन वस्तुयें प्रधान पायी जाती हैं। 
ऋतक, साम, यजुः। पाद से युक्त छुंदोबद्ध मंत्रों को ऋक्‌ या ऋचा 
कहते हैं। इत ऋचाओं के गायन को साम कहते हें तथा इन दोनों के 
पृथक गद्यात्मक वाक्‍्यों को यजुः कहते हें । इसी कारण वेद त्रयी के. 
नाम से अभिहित होता हूँ। प्रत्येक संहिता की विभिन्न शाखायें हैं। - 
पुराणों में भी वेदों से सम्बन्ध रखने वाले अनेक विषयों का वर्णन 
मिलता है। वेदों की शाखा विभाग का निरूपण श्रीमद्भागवत पुराण 
में विस्तार.के साथ किया गया है। वेदिक शाखाओं की संख्या के 
विषय में मतभेद है। चरण व्यूहू नामक परिशिष्ट ग्रंथ में ऋग्ेद की 
५ शाखाओं, यजुर्वेद की ८६ शाखाओं, साम की १०० शाखाओं तथा 
अथवे की ९ शाखाओं का उल्लेख मिलता है। इससे वेदों के विस्तार का 
अनुमान किया जा सकता है। जीवन के प्रथम आश्रम ब्रह्मचय अवस्था 
में ये सभी पढ़े जाते थे। जो वेद में लिखा है, वही धर्म समभा जाता 
था-- (वेदो हि धर्ममूलो )। हरएक प्रश्न का उत्तर वेदों से दिया जाता 
था। प्रत्येक वेद के ब्राह्मणों कीरचना अलग-अलग की गयी। पहले ब्रह्म 
तारी को सभी पुस्तकें पढ़नी पढ़ती थीं।. पर .कुछ समय के बाद प्रत्येक 
' के लिए सबका पढ़ना सम्भव नहो सका। अतएव विभिन्न शाखाएँ 
हो गयीं जिनको उंसी शाखा के ब्राह्मण पढने लगे। वाणप्रस्थ आश्रम 
में जो भाग पढा जाता था, उसे 'आरण्यक' कहते थे | अन्तिम भाग को 
उपनिषद का नाम दिया गया है। इसमें इंद्वर की विवेचना है । संसार 
| से अलग रहकर यति माया से पृथक करने के लिए सबको शिक्षा देता है। 


रं 
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संसार केसाहित्य में शायद ही कोई ऐसा प्रसंग हो जिसके 
तिथिनिर्णय के सम्बन्ध में इतना विरोध हो जितना वेदों के 
. सम्बन्ध में हैं। भारतीय तो इनको अपौरुषेय मान कर तिथि का 
. विचार या प्रइन नहीं उठाते । प्रन्तु पश्चिमी विद्वान्‌ विभिन्न मार्गों 
से विभिन्न निर्णयों पर पहुँचे हैं। भारत में छोकमान्य बाल गंगाधर 
तिलक ऋग्वेद का समय ईसा पर्व ६००० वर्ष निश्चित करते हूँ । 
जकोबी तथा विन्टरनित्स ने वेदिक साहित्य का आरम्भ क्रमशः 
४,५०० वर्ष तथा २,५०० वर्ष इंसा पर्व माना है। उपनिषदों के 
रचनाकाल को ध्यान में रखकर विद्वानों ने. यह निश्चय किया है 
कि उपनिषदों से १,५०० वएष पूर्व वैदिक साहित्य का प्रारम्भ हुआ । 
अतः इंसा पूर्व ३,००० वर्ष में वेदों की रचना का ज्ञान होता है । 
इस तरह यह विषय अभी तक तय नहो सका है और वेदों का 
रचना-काल अभी एक विवादास्पद विषय है । 


जसा ऊपर कहा गया हू, वेदों का भाष्य ब्राह्मण कहलाया। 
ब्राह्मयग शब्द का अथ्थ हु वे ग्रंथ जिनका सम्बन्ध ब्रह्म से हे । ब्राह्मणों 
का प्रधान लक्ष्य यज्ञ का विस्तृत विवेचन है। यज्ञ-यागादिक विधानों 
का जितना विंस्तृत और व्यापक वर्णन ब्राह्मणों में मिलता है, उतंना 
अन्यत्र नहीं। इसके तीन भेंद हें--- 


(१) बाह्मण, (२) आरण्यक, तथा (३) उपनिषद्‌ । 

आरण्यक जंगल में पढ़ने योग्य ग्रंथ समझे जाते हँ। उपनिषद्‌ 
में बंद के आध्यात्मतत्व का विवेचन साज्ोपाड़् रूप से किया गया है । 
भारतीय साहित्य में वेदों के गढ़ंतम रहस्यों का प्रतिपादन करने के 
कारण प्रस्थानत्रयी में ये प्रथम स्थान पर रंक्‍्खे जाते हें। ब्राह्मण 
साहित्य किसी समय बहुत विस्तृत था। प्रत्येक वेद के एक न एक 
अंहाण का नाम प्रसिद्ध हो गया। ऋग्वेद का ऐतरेय ब्राह्मण, ताड्य 
सामवेंद का, कृष्ण यजुर्वेद का तेतरीय तथा शुक्ल यजुवेद का शतपथ 
आह्यगों के नाम उल्लेखनीय हैं। प्रत्येक ब्राह्मण में विशिष्ट अन्तर है? 
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बंदों की भांति ब्राह्मण के पाठों को भी असाधारण धघामिक श्रद्ध” से 
सुरक्षित रक्‍्खा गया हैं। इनका भी समय निश्चित करना कठिन हें। 
ब्राह्मगकाल में क्रियात्मक क्षेत्र कुरु पंचाल” जज़पद हो गया था, 
जो धर्मक्षेत्र कुर्षेत्र के नाम से विख्य[त हो गया । ब्रह्मावत में संस्कृति 
का थविकाप्त हुआ जिसे ब्राह्मग संस्कृति कहते हें। कुछ देत्रता जो 
बेदिककाल में गौण थे, अब विशिष्ट हो गए। हमारा धर्म संसार के 
सब धर्मों से श्रेष्ठ तथा उन्नत हे। क्योंकि वेदिक धर्म किसी विशिष्ट 
व्यक्ति द्व ₹ प्रवर्तित नहों किया हुआ हैँ, बल्कि वह अनादि काल से 
चला आ रह हैँ । अपौरुषेय वेद के द्वारा नियन्त्रित होने के कारण 
यह वदिक धर्म कहलाया । वेदिक धर्म का पूर्ण प्रतिपादन उसके 
साहित्य में मिलता हूं। 

... सर्ंसाधारण उस साहित्य से परिचित न थे, पर विशिष्ट शिष्यों 
को बन में इसे पढ़ाया जाता था। ब्राह्मण धर्म के आदश आश्रमों के 
स्थापित हो जाने पर सहज ही में इन आरण्यकों का पढ़ना वनवासी' 
ऋषियों का कर्तव्य हो गया। उपनिषद्‌ भी इनके साथ ऐसे घने तौर 
पर जुड़े हुए हें कि उनको पृथक करना कठिन है । उपनिषद्‌ वेदान्त हें 
तथा वे बाद में लिखे गए थे। इन ग्रंथ-रत्नों में वंदिक ऋषियों ने 
आध्यात्म विद्या के गूृढ़तम रहस्य का विद्यद विवेचन किया हैं। 
भारतीय विवार शास्त्र के सर्वश्रेष्ठ ग्रंथ होनें के कारण उपनिषद्‌ 
प्रस्थानत्रयी में प्रमुख माने गए हैं। कहा जा चुका है कि उपनिषदों 
का विषय दाशेनिक हेँ। इनके कारण ही वेदों का रहस्य लोगों को 
मॉल्म हुआ । दो सौ उपनियदों का सम्बन्ध वेदों से बतलाया जाता है ॥. 
पर वास्तव में कुंछ ही सम्पर्क रखते हें। अधिकतर उपनिषद्‌ दाशनिक 
न हो कर धार्मिक विषयों या मतों का प्रतिपादन करते हें । बाद के 
धामिक सम्प्रदायों ने कुछ पीछे से जोड़ दिया। उपनिषदों कां विषय 
ब्रह्म, अत्मा और ब्रह्मण्ड हैं। ब्रह्म तया आत्मा की अमरता का 
संदेश उपनिषद्‌ ही में पाया जाता है। उपनिषद्‌ में आत्मा के स्वरूप 
की वित्रेचना बड़ी छान-बीद : के साथथ्की गयी हूँ। इनमें ब्रह्म 

|| 





वजल्क मल 
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के दो रूपों-सगुग तथा निर्गुण का विशद वर्णन किया गया है। 
इसका व्यवहारपक्ष भी बड़ा ही सुन्दर है। दाशनिक तत्वों को 
व्यवहार में लाना तथा मानवजीवन को प्रभावित करना भारतीय , 
विचार-शास्त्र की विशेषता हे। क्‍ 
. वेदों के पश्चात्‌ पठन-पाठन का विषय वेदांग था। उपनिषद में 

अपरा विद्या के साथ वेंदांग की समता की गयी है । वेदांग छः हे--कल्प, 
शिक्षा, निरुक्‍त, छन्द, ज्योतिष तथा व्याकरण | कल्प साहित्य में 


: भ्राचीनतम सूत्र-ग्रंथ सम्मिलित हें । कल्प सूत्र जो यज्ञ-कर्मों से सम्बन्ध 


रखते हैं, श्रौत-सत्र कहलाते हैँ। श्रौत सूत्र, धर्म का इतिहास तथा 
यज्ञादि के ज्ञान के लिए अत्यन्त उपयोगी है । गृह सूत्रों में मनुष्य के 
सोलह संस्कारों का वर्णन है। तीसरे धर्मंसृत्रों में गृहस्थ और घमें, 
वर्ण और आश्रम-सम्बन्धी नियम प्रस्तुत किए गए हें। कात्यायन, 
गोभिल, पारस्कर, आइईवलायन, बोधायन, और आपस्तम्भ आदि 
कल्प साहित्य के रचथिता थे। वेदिक संहिताओं के पाठों का ठीक-ठीक 
उच्चारण शिक्षा का विषय हैं। पद-पाठ, गणपाठ आदि शिक्षा के 
आविष्कार हूँ। निरुक्‍त, छन्द तथा ज्योतिष व्रेदों में वणित विभिन्न. 
बातों के समभने में सहायता करते हैं। व्याकरण तो साहित्य की रीढ़ 
है। प्राचीनतम व्याकरण ग्रंथ पाणिनि का अष्टाध्यायी हे। इसमें 
वेदिक व्याकरण का विचार कम हे। कारण यह था कि साहित्य 
वैज्ञानिक रूप धारण करने लगा। अतएव उसके रूप क्रो समभाने के 
लिए पाणिनि ने यह ग्रंथ बनाया । वेद तथा वेढ़ांग के. बाद चार उपवेदों 
का नाम प्राचीन काल से मिलता हूँ । उनके नाम इस प्रकार हें--( १) 
ऋग्वेद का उपवेद आयुर्वेद, (२) यजु: का उपवेद धनुर्वेद, (३ ) साम का 
'उपवेद गन्धरववेद तथा (४) अथर्व का उपवेद-अर्थवेद । इसके अन्त्गंकत 
दण्डनीति , राजनीति, अरथंज्ञास्त्र तथा ललित कला आदि हें। 


आपूुर्वेद से जीवन की रक्षा होती हें। चिकित्सा के अनुसार 
इसके आठ अंग माने गए हूँ। वचद्यक शास्त्र के ग्रंथ विपुल हें तथा 
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व्यावहारिक दृष्टि से नितान्त उपयोगी हैं। सश्रत तया शाज्भवर 
संहितायें प्रमुख ग्रंय हैं । द 

धनुवेद को वेद तुल्य मानते हूँ । वेदों के अध्ययन तया अध्यापन 
की जो व्यवस्था शास्त्रों में की गयी हू, धनुवेंद के वियग्न में भी वही 
व्यवस्था वर्तमान है।... 

संगीत शास्त्र सामवेद का उपवेद हूं। मंत्रों को विशिष्ट पद्धति से 
गाया करते थे। साम का गायन बड़ा ही मंधुर तया चित्ताकर्षक है । 
संगीत की उत्पत्ति उसी साम “गायन से हुईं। नाट्यशास्त्र में संगीत 
'का साज्ोपाडु वर्गन मिलता है। संगीत के विषय में भरत का अपना 
विशिष्ट मत था जो वर्तमान संगीत के द्वारा समझना कठिन हैं। 

अथर्व का उपवेद अर्थशास्त्र हें। यह विषय अत्यन्त प्राचीन है । 
इस विषय का सब से प्राचीन ग्रंथ कौटिल्य का अर्थशास्त्र है| उसके 
आधार पर कामनन्‍्दकीय और शुक्रतीतिसार युक्ति कल्पतर तथा 
राजनीति रत्तनाकर लिखें गए । इस तरह अर्थशास्त्र का विषय उपादेय 
हैँ। भारतीयों के ऊपर लौकिक विययों से. पंरांमुख होने की बात 
असत्य साबित हो जाती हैं। #:.. 

उपवेदों में चौंसठ कलाओं को भी सम्मिलित किया गया है। 
शुक्रीति के कयनानुसार कलायें अनन्त हूँ । कलायें प्राचीन काल से 
थहां बड़ी उन्नत दशा में थीं। ह 

वंदिक साहित्य के बाद जिन ग्रंयों का निर्माण हुआ उनमें इतिहास 
ओर पुराण प्रधान थे। शतपंथ ब्राह्मण में इतिहाप्-पुराण नाराशंसी 
ग्राथा का उल्लेख पाया जाता हूं । इससे यह सिद्ध होता हे कि ब्राह्मण 
के समय इतिहास-पुराण- भी वर्तमान थे। अथर्ववेद में भी ऐसा उद्धरण 
पाया जाता हैं। छांदोग्य उयनिषद्‌ में इतिहास को पंचम बेंद कहा गयां 
है। यहां इतिहास से आख्यानों का तात्पय है। गाथा में वीरकाब्यों के 
रचयिता सूत लोगों की कृतियां सम्मिलित थीं। अतएवं किसी न. किसी 
रूप में इतिहास विद्यमान था। कौटिल्य ने सब से पहले “इतिहास बेद' 
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की गणना अथ॑ंवेद के साथ की है । भारतीय साहित्य में इतिहास शब्द 
से प्रधानतया महाभारत का ही बोध होता है । इतिहास के अन्तर्गत 
वाल्मीकीय रामायण को भी रखना उचित है। रामायण के द्वारा 
चित्रित भारतीय संस्कृति महाभारत से प्राचीन हे । परच्तु दोनों को 
घटनायें ऐतिहासिक हेँ। व्यास ने इतिहास की महत्ता बतलाते हुए 
इसी बात का संकेत किया हैं--- 

इतिहास पुराणाभ्यां, वेद समुपबवृ्‌ हयेत | 

कालक्रम के विचार से विद्वानों ने यह निश्चय किया हे कि ईसा 
पूर्व ५०० वर्षों के समीप इन ग्रंथों की रचना हुईं। तुलना में रामायण 
तो महाभारत से पहले की रचना हे। 

रामायण तथा महाभारत में अधिक भिन्नता थी । रामायण के 


' 'रसचयिता वाल्मीकि एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे और आदि कबि थे। 


लगभग दो हजार वर्षों से भारतवर्ष में यह सर्वेप्रिय ग्रंथ है। इसकी 
कथा और इसके पात्र आदर्श भाव जागृत करते हूं। महाभारत एक 
'काव्य नहीं है, पर संहिता है। कथा तथा उपकथाओं के साथ एक 
संपूर्ण साहित्य हैं। उसमें भारत युद्ध का प्रसंग मुख्य है । शताब्दियों के 
'बाद अनेक कथाएं जोड़ दी गयीं। रामायण तथा+ महाभारत की 
कथाओं से सभी परिचित होंगे। इन तमाम बातों को ध्यान में रख 
'कर ये महान ग्रंथ भारत के प्राचीन इतिहास कहे जाते हैं। 
संस्क्ृत साहित्य का आदि ग्रंथ रामायण माना जाता है। वैदिक 
'तथा शुद्ध संस्कृत साहित्य के बीच काल का यह ग्रंथ द्योतक है । संरक्ृत 
'साहित्य वेदिक से न कंबल आकार में, परन्तु'विषय तथा भाव में, भिन्न 
'है। वेदिक साहित्य धार्मिक ग्रंथ है, पर संस्क्ृत में सांसारिक बातों का 
'भी समावेश किया गया है। वेदिक ग्रंथ शुद्ध तथा सरलरू ऋषियों के 
कथूत से भरे पड़े हें, पर संस्कृत में सारी बातें अतिशयोक्ति के, साथ 
मिलती हें । इसमें पाणिनि के व्याकरण के अनुसार ही भांवा तैयार 
की जाती रही, परन्तु वेदिक साहित्य में यह बात नहीं पायी जाती । 
संस्कृत साहित्य में अधिकतर काव्यमय ग्रंथ लिखे गए। संस्कृत कवि” 


क् 


कक 
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अधिकतर राज-दरबार में रहते थे तथा राजकवि थे। अनेक ऐसे ' कवि 
हुए जिनकी क्ृतियाँ केवल प्रशस्तियों में मिलती हें | दरबार में स्वतंत्र 
जीवन व्यतीत करते हुए उन कवियों ने साहित्य के भण्डार भरे और 
साहित्य को रसमय बना दिया। यदि शिलालेखों के काव्य को भी ध्यान 
में रकक्‍्खा जाय तो संस्कृत साहित्य का प्रारम्भ इंसा की प्रथम शताब्दी 
से माना जा सकता है। महाक्षत्रप रुद्रदामन का गिरनार लेख का नाम॑ 
उस सम्बन्ध में लिया जाता है । गृप्तकाल में इसकी उन्नति पराकाष्ठा 
को पहुंच चुकी थी। अश्वधोष ने बुद्धचरित तथा सोन्दरानःद नामक 
ग्रंथ लिख कर जनता का ध्यान संस्कृत की ओर आक्ृष्ट किया। उसी' 
सिलसिले में कालिदास, भवभृति, दण्डिन, भारवि आदि का नाम 
लिया जाता है। कालिदास उनमें सर्वश्रेष्ठ समभे जाते हैं । वाण का 
भी नाम गद्य-लेखकों में विशेषतथा उल्लेखनीय हे । इन समस्त 
कंवियों के आश्रयदाता गुणग्राही शासक थे- तथा स्वयं विद्वान भी थे । 


सारे ग्रंथों में कुमारसम्भव तथा रघुवंश दोनों महाकाव्य सर्वे 


प्रसिद्ध हें । शकुन्तला नाटक संसार में एक विख्यात ग्रंथ माना जाता 
है और प्राय: सभी भाषाओं में इसका अनुवाद हो चुका है। गुप्तकाल' 
के स्वर्गयुग में छुंस्कृत साहित्य की अत्यन्त उन्नति हुईं। सब प्रकार के 
ग्रंथ--दर्शन, विज्ञान तथा अन्य विषयों पर भी लिखे जाने हछगे। 

पुराणों का संस्करण निकाला गया। इस प्रकार साहित्य की उन्नति 
प्रत्येक प्रकार से हुईं। ज्योतिष में आये भट्ट, बराहमिहिर के नाम गे 
से लिये जाते ह। वृहत्संहिता ज्योतिष का प्रामाणिक ग्रंथ माना जाता 
हैं । आयुर्वेद में चरक॑ ने विशिष्ट पिद्धाःतों को सब के सम्मुख उपस्थित 
किया | षड़ दर्शन, अठारह पुराण, वेदिक साहित्य-विबयक अनगिनत 
ग्रंथों की रचना हुईं । सब विषय के विस्तृत विवेचन के लिए यहां पर 
स्थान नहीं हैं और कहना असंगत भी हे गा। इतना कहना पर्याप्त होगा 


कि संस्कृत साहित्य में प्रत्येक विषय पर कोई न कोई लिखने वाले 


वर्तमान थे, चाहें उनके ग्रंथ आज उपलब्ध हों या घोर अन्धकार में छिपे 
हों। ईंसा की सातवीं शताब्दी तक प्रशंसनीय कांये होते रहें । 


डे 


खछ 79 


ब्याज की 
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ऊपर षड़्दर्शन तथा अष्टादश पुराणों का नाम लिया गया हे। 
भारत में उनका महत्व बहुत ही अधिक है । दर्शन का सम्बन्ध हमारे 
जीवन की प्रतिदिन की घटनाओं से हैँ । वेदों के द्वारा प्रतिपादित 
_ सिद्धान्तों को प्रामाणिक तथा सत्य मानने वाले इन दर्शनों को 
आस्तिक दर्शन कहते हैं । न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, मी्मांसा 
तथा वेदान्त प्रधान हैं। इनका विकास इंसा पूर्व से १५वीं सदी तक 
होता रहा। पुराणों का भी विशेष महत्त्व हैँ । भारतीय सभ्यता तथा 
संस्कृति को साधारण जनता में प्रचारित करने का श्रेय इन्हीं को है ॥ 
धा्भिक दृष्टि से पुराण वेदविहित धर्म को सुबोध कर देता है। इनका 
सामाजिक महत्व किसी प्रकार कम नहीं है। पुराणों में भारतीय 
इतिहास प्रामाणिक रूप से भरा पड़ा है। इनमें वणित इतिहास को 
पुरातत्व-सामग्रियों तथा यात्रा-विवरणों से पुष्ट करते हें । अतएव' 
पूरी सामग्री प्रामाणिक तथा उपादेय हे। पाश्चात्य विद्वान्‌ पाजिटर 
का मत था कि पौराणिक परम्परा के प्रचार सूत जाति में उत्पन्न 
लोमहषंण ने किया था। परन्तु यहं मत नितांत निराधार है। इसका 
प्रसार ब्राह्मण विद्वानों नें किया था। १८ पुराणों की बात तो सर्वे 
प्रसिद्ध है । 

: भारतीस साहित्य में स्मृतियों का एक विशिष्ट स्थान है। श्रुति 
के बाद धार्मिक जगत में इन्हीं की मान्यता हैं। भारतीय कनन 
समभते के लिए इनका अध्ययन आवश्यक हूँ । मनु, याज्ञव॒त्क, नारद 
आदि स्मृतियों तथा जीमृतवाहन के निबंधों में भारतीय व्यवहार 
(कानून) भरा पड़ा है । वर्तमान मिताक्षरा तथा दायभाग हमारे 
 धमंशास्त्रों पर अवलम्बित हें। स्मृतियों में आचार, व्यवहार तथा 
प्रायश्चित्त का विवेचन मिलता हे.। सूत्रों में जो बातें सूक्ष्म रूप से लिखी 
गयी हूं, उन्हीं का स्मृतियों में पद्यात्मक वर्णन मिलता हैं। भारतीय' 
समाज की व्यवस्था स्मृतिकारों ने की है | समाज्ञ का विस्तृत' वर्णन 
सभी स्मृतियों में मिलता हूँ । प्राय: २०० ईं० से 2८०० ई० ठक सभी 
स्मृति-ग्रंथ रचे गए थे । इसका साहित्य विशाल है। मनु, याज्ञवल्क,. 
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नारद, पराशर, कात्यायन, अंगिरस, यर, व्यास तथा हारीत प्रधान 
ग्रंथ म।ने गए हैं। इन पर अनेक टीकायें हुई जिनमें टीकाकार ने धर्म 
के रूप को समकाने का प्रयत्न किया है । स्मृतियों के बाद निबंधों की 
संख्यः कभ नहीं हू । उनमें जीमतवाहन, रघनंदन, चण्डेश्वर, 
वाचस्पति, नारायण भट्ट तथा कमलाकर' भट्ट प्रसिद्ध हें । इनकी 
विशेषता यह है कि निबंधकारों ने जो धर्म, व्यवहार या प्रायश्चित 


'का स्वरूप स्थिर कर दिया था, वही आजकल समाज में वर्तमान हे 


और सारा धाभिक कार्य उन्हीं के बतलाये मार्ग पर होता है। 

इस विषथ को समाप्त करते हुए बौद्ध साहित्य क॑ विषय 
में कुछ कहना असंगत न होगा। संस्कृत साहित्य में ब्राह्मण धर्मा- 
वलम्बियों ने ही कार्य किया। परन्तु इंसा पूर्व ६०० से भारत 
में बोद्धवर्म के उदय होने पर जनता में. वंदिक साहित्य का 
'पठत-पाठन बंद हो गया। बहुत समय तक बुद्ध भगवान के उप- 
देश लिखे नहीं गए। राजवर्म होने के कारण भिक्षुओं के अनुसार 
ही सबका आचरण ही गया । समयान्‍्तर में जो पुस्तकें लिखी 
गयीं, उन्हें शिप्रिठक कहते हें। ये त्रिपिटक अंधेमागधी में लिखे 
गए थे। ईसा की चौथी सदी में ब्राह्मणधर्म का प्रभाव बुद्धधर्म 
पर हो गया और हीनयान का महायान रूप में परिवर्तन हो गया। 
महायान के अभ्युदय के साथ बुद्ध धर्मावलम्बियीं ने संस्कृत ' को अप- 
नाया ओर उनके ग्रंथ इसी भाषा में लिखें गए । बौद्ध साहित्य में 
घार्मिक विषयों के अतिरिक्त सांसारिक बातों पर भी प्रकाश डालो 
गया। विनव्र तथा अभिधम्म के सिवाय बुद्ध के पर्व जीवन' को लेकर 
(अवतारों की कथा) जातक ग्रंथ लिखे गए। भिक्षुओं ने संस्कृत 


* में अनेक ऐसे ग्रंथ लिखे जिनका सीधा सम्बन्ध उस धर्म. से न था। 


दिझनाग, धर्मपाल, चर्द्रकीति, बद्धघोष, चन्द्रगमोमिन, कृमार- 

जीव आदि आवचवार्यों के रचित ग्रंथ' भरे पड़े हें। इन मार्गों से संस्कृत 
साहित्य की अधिक अभिवृद्धि हुई। 

भारत में संस्कृति को चरम सीमा तक ले जाने में जन मनियों 


हैँ 


... _ हा चयन रे९2३४०७०५ मविप्किसक समीप, «१० 2५ आम आल 
््ह + 
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' ने भी सहायता की |. यह काल जन साहित्य के इतिहास में स्वर्णयुग 


कहलाने योग्य हें । जेनधर्म का उदय तो बौद्धधर्म के साथ-साथ 


' हो चुक्रा- था। जनता में इसका प्रचार भी हो गया। परन्तु जेन आगम 


गुप्तकाल में लिपिबद्ध हुए। जैन न्याय को क्रमबद्ध करने का श्रेय 
इसी काल को हूँ। जन कर्यियों तथा दाशनिकों का विशेष परिचय 
देना विषयान्तर होगा। भगवान महावीर .के उपदेशों को आगम 
कहते हें। सिद्धसेन दिवाकर जन न्याय के जन्मदाता थे । -समनन्‍्त 
भद्र तथा देवनन्दि भी जेनदर्शन के विख्यात आचायें थे। इनके 


अतिरिक्त अनेक विद्वानों ने संस्कृत साहित्य की श्री-वृद्धि की । 


तंत्र साहित्य के वर्णन के अभाव में भारतीय साहित्य का विवेचन' 
अपूर्ण ही रहेगा । तंत्र के विषय में लोगों में अनेक भ्रम फैले हें। 
तंत्र का व्यायक अर्थ शास्त्र, सिद्धान्त अथवा अनुष्ठान के रूप में होता 
हैं। आगम से तो भोग तथा मोक्ष के उपायों का तात्परय माना गया' 
हैं। निगम वेद को कहते हें। कलि में तांत्रिक उपासना का महत्व 
है। प्रत्येक धर्म या मत में पृथक्‌-पृथक्‌ तंत्रों के नाम मिलते हें । वैष्या- 
वागम को पांचरात्र कहां जाता है । इस मत का तंत्र विषयक साहित्य 
नितांत प्राचीन तथा' विस्तृत है। इसी प्रकार शव तंत्र तथा शाक्‍त 
तंत्र का विपुल साहित्य है । इसी के प्रभाव से बौद्धधर्म में भी मंत्र- 
तंत्र का उदय हुआ। महायान में मंत्र के कारण जो विकास हुआ। 
उसे वज्रयान कहते हैं। इस यान के साथ चोरासी सिद्धों का नाम 
लिया जाता है जो हिन्दी भाषा के आदि कवि भी माने जाते हं। 

ऊपर कथित संक्षिप्त विवरण से भारतीय साहित्य के भण्डार 
का कुछ अनमान किया जा सकता हें। इस साहित्य में प्रत्येक विंषय 
पर प्रकाश डाला गया हू, पुस्तकें लिखी गयी हूँ तथा इहलौकिक 
और पारलोकिक उन्नति के लिए प्रयत्न किया गया हैं। 


शिक्षा-प्रणाली 


भारत में शिक्षा: का कार्य अत्यन्त प्राचीन काल से होता रहा 


|] 
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हैं। शिक्षा का प्रारम्भ भी धामिके कृत्य के साथ किया जाता था। 
आजकल शिक्षा का प्रारम्भ अक्षरारम्भ से समझा जांता है, परन्तु 
वेदिक काल में इस प्रकार का कोई धर्म का काम नहीं किया जाता 
था। उस समय के धार्मिक कृत्य को 'उपनयन' कहते थें। इस शब्द 
का अर्थ यही था कि इस संस्कार के बाद बालक गुरु के समीप शिक्षा 
के लिए लाया जाता था। वेदों में उपनयन का क्‍या सिद्धान्त था, 
इसको निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता; परल्तु स्मृति-पंथों में 
उपनयन से दूसरा जन्म माना जाता है। इसी कारण, ब्राह्मण, क्षत्रिय 
तथा वश्य द्विज कहलाए। यहां तक कि शिक्षा के कार्य आरम्भ करते 
समय विद्यार्थी को हर एक अवस्था में उपनयन करना पड़ता था। वेदिक 
शिक्षा कण्ठगता थी। अतएवं छोटी अवस्था से ही शिष्य को उच्चा- 
रण की विधि बतलायी जाती। इसकी परम्परा मौखिक रूप से ही 
चली आ रही हे। जब लेखन-कला का जन्म हुआ, तब उसके साथ 
व्याकरण आदि शास्त्रों का विकास हुआ। वेद को कंठस्थ॑ करने से 
पूर्व कुछ प्रारम्भिक शिक्षा अनिवार्य समझी जाने छगी। उसी काल 
से उपनयन से शिक्षा का आरम्भ न होकर विद्यारम्भ से होने लगा। 
पीछे चलकर विभिन्न वर्णों के लिए गूरु के समुप जाने का अवसर 
पथक हो गया। अतएवं द्विज वर्गों के लिए उपनयन का समय अलग- 
अलरुग निश्चित हो गया। मन आदि ने उपनयन से रंहित व्यक्ति 


को ब्रात्य, कहा हैं। इससे बचने के लिए उपनयन के बाद शिष्य 


शिक्षा प्राप्त करने गरु'क पास जाने ,छलगा। 

.. धार्मिक कृत्य को समाप्त कर विद्यार्थी गुर के पांस विद्याभ्यास 
के लिए जाया करता था:। प्राचीन कॉल में दो प्रेकार क गुरु थे। एक 
आचाये जो निःशल्क शिक्षा देते थे। साधारणंतंया आचांय जंगल 

; में रहा करते थे। शिष्य आचाये के सभी कार्य को करता तथा भिक्षा 
मांग कर गुरु तथा स्वयं अपने भोजन का प्रबंध करता था। दूसरे 
“प्रकार के शिक्षक का नाम उपाध्याय था। वह विद्यार्थी से शुल्क 

(फीस) लेकर शांस्त्रों का ज्ञानं कराता था। वह अधिकतर गृह्स्थ 


हि 
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हुआ करता था। वह शिष्य के भोजन, निवासस्थान तथा अन्यआवश्यक 


वस्तुओं का प्रबंध करता था। निर्धन विद्यार्थी गुरु के गृह-करार्ये को 
करते और विद्याभ्यास करते थे। प्राचीन ग्रंथों में कहीं भी गुरु 
के वेतन का उल्लेख नहीं मिलता। उस समय अधिकतर ब्राह्मण 
ही शिक्षक का कार्य करते थे। पर यह कोई निरफपवाद नियम न 
था। जनक, प्रवाहन, जंवलि और अद्वंपति सरीखे क्षत्रिय शासकों 
नें भी शिक्षक का कार्य किया था। द्विजमात्र को वंदिक शिक्षा ग्रहण 
करने का अधिकार था। 

प्रत्येक वर्ष के श्रावण मास से. शिष्य अपना पठन-पाठन प्रारम्भ 
करता था। इसे उपाकर्म अथवा श्रावणी कहां जाता था। प्राचीन 
समय में जब केवल वेदों का ही अध्ययन किया जाता था, तब विद्यार्थी 
छः: मास गुरुगृह में विद्याभ्यास करते थे । पौष मास तक वाषिक 
कार्य समाप्त कर उत्सर्जन किया जाता था। उपनिषद काल में 
जब वेदाड्ञ का अध्ययन भी प्रारम्भ हो गया, तब केवल छः मास में 
कार्य न हो कर वर्ब भर तक शिष्य को पठन-पाठन जारी रखना 
पड़ता था। पहले चारों वेद, फिर दूसरे भाग में वेदाज्भर-व्याकरण, 
छुन्द, निरुक्‍त, कल्प, शिक्षा तथा ज्योतिष की शिक्षा दी जाती थी'। 
समयान्‍्तर में इन विषयों के अतिरिक्त इतिहास, पुराण, नाराशंसि- 
गाथा का नाम पाठ्यक्रम में सम्मिलित कर लिया गया। छान्‍्दोग्य 
उपनिषद्‌ में इस पाठ्यक्रम का" वर्णन मिलता हे जिससे ज्ञात होता 
हैं कि वेदाज्भ के अतिरिक्त धनुषकला, सर्पविद्या, निधिकला आदि 
की शिक्षा दी जाने लगी। यज्ञ आदि में सूक्ष्म विचार के कारण .वेदा- 
ध्येयत ब्राह्मण जाति में सीमित रह गया और अन्य जातियां धनुष- 


. कला, धंर्मशास्त्र, कौशलकला की ओर आदक्ृष्ट हो गयीं। महाभारत 


तथा रामायंण में इनके पढ़ाए जाने का उल्लेख मिलता हें। इसी 
का> (वेदोत्तर काल) में इन विद्याओं का विकास हुआ और सब का 
ध्यान उस पर चला गया । गुरुगृंह अथवा गुरुकुल में बारह वर्ष 
तह लगीजार वियराभ्यास किया जाता था। इंस अवधि में. विद्यार्थी 
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' बेंदों का ज्ञान कर सकता था। सभी शास्त्रों को पढ़ने के लिए बहुत 
अधिक समय की आवश्यकता थी । चीनी यात्रियों ने इस बात का 
वर्गन किया हे कि कुछ ब्रह्मचारी जीवन भर गुरु-आश्रम में विद्या- 
भ्यास करते थे । उन्हें नेष्ठिक ब्रह्म चारी कहते थे। विद्याभ्यासं करते 
समय भी गुरु शिष्य को प्रत्येक मास की पूणिमा, प्रतिपदा तथा अष्टमी 
को अवकाश दिया करता था। दुदिन में भी गुरु शिक्षा-कार्य बन्द 
कर देता था। आश्रम में कोई अतिथि आता, तो समस्त विद्यार्थियों 
को छंट्री दे दी जाती थी। गुरुकुलों में कोई लम्बा वाधिक अवकाश 
न रहता था । अवकाश होने पर भी शिष्य अपनी जन्मभमि को 
वापस नहीं छोटता था। सारी विद्या समाप्त कर (२५ वर्ष की आयु 
तक) गुरुगृह को छोड़ता था । उस समय ब्रह्मचारी की कोई परीक्षा 


न ली जाती थी। प्राचीन समय में परीक्षा का अस्तित्व न था। गुरु. 


प्रतिदिन शिष्य के पढ़े हुए पाठ को सुनकर अगला पाठ पढ़ाता था। 
शिक्षा समाप्त करने पर गुरु “शिष्य को अन्तिम आशीर्वाद देता था 
जिसे समावतेत संस्कार कहते थे। बहुत-सी बातों के साथ गुरु कहता 
था कि--सत्यं बद, धर्म चर, स्वाध्यायान्मा प्रमद, मातृदेवों भव, 


पितृदेवो भव, आचार्यदेवों भव, अतिथिदेवों भव। मांता, पिता, 


आचार्य तथा अतिथि की सेवा तथा उनका आज्ञापालन करना, धर्म 
से विमुख न होना, सत्य को न छोड़ना। तैतरीय उपनिषद्‌ में समा- 


वर्तत का पूरा वर्णन मिझता हेँ। इसे समाप्त कर शिष्य शक्ति के: 


अनुसार गुरुदक्षिणा दिया करता था। आबचायं द्वारा गरुदक्षिणा देने 
की प्रश्ना अब तक चली आती है । जीवन की पहली सीढ़ी (त्रह्म- 
चयय ) को पार कर वह व्यक्ति विवाह करता, गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
करता, पर गुरु के आज्ञानुसार (स्वाध्यायान्मा प्रमद) स्वाध्याय 
कभी न छोड़ता था। इस प्रकार बेदिक काल से लेकर बौद्धयुग के 
पूर्व तक शिक्षा का क्रम चलता रहा । 

. बोद्धधर्म के अभ्युदय से प्राचीन हिन्दू शिक्षापद्धति में परि- 


_बंतेन हो गया । उस काल में शिक्षा गुरकुल अथवा गरुगह में न 
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: होती थी, विहारों में शिक्षा का प्रबन्ध होने छगा। संघ में प्रविष्ट 


होकर प्रत्येक व्यक्ति किसी न किसी भिक्षु शिक्षक के समीप विद्या- _ 
भ्यास करता था। इन मठों में केवल भिक्षु ही पठन-पाठन न कर 

सकता था, बल्कि बौद्धधर्मावलम्बी सभी लोग शिक्षा ग्रहण कर 
सकते थे । साहित्य, व्याकरण तथा कोष की शिक्षा दी जाती थी। 
जातकों में वर्णन मिलता हूँ कि तक्षशिला, काशी, राजगृह तथा 
मिथिला के विहारों में बालक शिक्षा प्राप्त करने जाया करते थे। 
वहां पर पढ़ने की तिथि निश्चित न थी। नएं छात्रों को सर्वप्रथम 
पाली तथा संस्क्ृता पढ़ाया -जाता था।. तत्पश्चात्‌ उन्हें विनय, 
पातिमोक्‍्ख तथा अन्य शास्त्रों की शिक्षा दी जाती थी। बौद्धकाल 
में भी उपाध्याय शिष्यों की सब आवश्यकताओं को पूरा करता 
था। उस समय की संस्थाओं में सब वर्णों को समान शिक्षा दी 


. जाती थी । बौद्ध शिक्षक त्रिपिटकों का अध्ययन करते थे। इसके 


अतिरिक्त जातकों में अठारह शिल्पों का उल्लेख मिलता है। इनमें 
मुख्यतः धनुषकला, मंत्रविद्या, सर्यविद्या और आयुर्वेद वो नाम 
मिलते हें। धारमिक ग्रंथों के अतिरिक्त व्यवहार, गणित, कृषिकला, 
व्यापार, गान तथा चित्रकला की शिक्षा सर्वेत्र दी जातीं थी। बौद्ध 
विद्यार्थी इतने से ही सन्तुष्ट न होते थे, वरन्‌ घामिक वाद-विवाद 
तथा खण्डन के लिए हिन्दू शास्त्रों का भी अच्छा अभ्यास करते. 
थे | कालान्‍्तर में जो विहार थे, वे शिक्षा के केन्द्र बन गए 
बौद्धधर्म का. ह्वास होने पर ब्राह्मण शिक्षापद्धति का फिर सर. 
उद्धार हो गया । ईसा की सदियों में समाज को दो भाषाओं में 
शिक्षा दी जाती थी । शिक्षित समाज संस्कृत तथा साधारण जनता 
प्राकृत पढ़ती थी। वेदाध्ययन उसी प्रकार चलता रहा । वेद के 
साथ-साथ अन्य विद्याओं- का अभ्यास प्रारम्भ हो. गया। गृप्तकालीन 
लेखों में चौदह प्रकार के विद्यास्थान का उल्लेख मिलता है। वेद, 
वेंदाड़, पुराण, न्याय, मीमांसा तथा धर्मशास्त्र का. परठंन-पाठन 
०९० ' 
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, होने लगा। उस समय प्रारम्भ में व्याकरण की शिक्षा दी जाती थी। ! 


_ इईंसा की छठीं सदी में यात्रियों ने वर्णन किया हूँ कि आयुर्वेद, 
ज्योतिष तया तकें-विद्या का अभ्यास कराया जाता था। उस समय 
के वेद्यक ग्रंथ में औषधि तथा अस्त्र-चिकित्सा का पूर्णतया वर्णन 
मिलता है। 
पठन-पाठन का कार्य तो वैदिक काल से अखण्ड चला आ रहा 
था । परन्तु आधुनिक काल की तरह प्रारम्भिक शिक्षा का अभाव 
था। उस समय लिखने की कला का जन्म न हुआ था। विद्या कण्ठ- 
गता थी, अतएवं पढ़ना, लिखना तथा अरिथमेटिक की (प्रारम्भिक 
शिक्षा) शिक्षा न, दी जाती थी । व्याकरण तथा उच्चारण का 
ज्ञान अत्यन्त आवश्यक समभा जाता था। ब्राह्मण काल से प्रार- 
म्भिक बातों (लिखना, पढ़ना आदि) का जानना आंवश्यक था। 
स्मृति में इन बातों का उल्लेख नहीं पाया जाता, परल्तु ईस्वी सन्‌ 
से प्रारम्भिक शिक्षा का विकास पूर्ण रूप से हो गया | चीनी यात्रियों 
ने इसका वर्णन विस्तारप्वेक किया हू । यह कार्य गाँव के मन्दिरों 
में पुजारी द्वारा किया जाता था। प्रत्येक ग्राम में पाठ्शालाएं व्तें- 
मान थीं। राजनीति तथा इतिहास के ग्रंथों में प्रारम्भिक पाठशालाओं 
का उल्लेख सवेत्र पाया जाता हे। 


इसके अतिरिक्त जो पाठ्यक्रम था, उसे उच्च शिक्षा के नाम 
से पुकारते थे। वेदिक युग में वेद तथा शास्त्रों का गम्भीर 
अध्ययत्त किया जाता था, परल्तु बौद्ध धर्म में प्रचारक की भावना 
की लेकर सब विषय की जानकारी ही हितकर समभी जाती थी। 
- उच्च शिक्षा में कारीगरी तथा पेशा-सम्बन्धी विषय भी सम्मिलित 
' 'थे। कुछ विद्वान एक विषय--साहित्य, न्याय, व्याकरण अथवा 
ज्योतिष--को लेकर विशेष योग्यता प्राप्त करते थे । हिन्दू काल 
, में पाठ्यक्रम में कछा तथा विज्ञान का सुन्दर मेल था। पर पीछे 
इसको दो भागों में बांद दिया गया। पहला धार्मिक तथा दूसरा 


| 
$ 
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सांसारिक | धामिक शिक्षा सिफ्फ ब्राह्मण जाति के लिए नद्िचत 
हो गथी और अन्य सांसारिक विषयों को दूसरी जातियाँ पढ़ने 
लगीं । इस प्रकार समाज में चारों वर्णों के लिए शिक्षा का समचित 

प्रबन्ध था । द 


प्रानह्नीन समय में स्त्री तथा पुरुष की शिक्षा का प्रबन्ध समान 
रूप से होता था। बालिकाएँ विद्याभ्यास के लिए ब्रह्मचर्य धारण 
करतीं । घोषा' तथा लछोपामुद्रा के नाम वेदिक साहित्य में मिलते 
हैं, जिन्‍्होंने वेंद-मन्त्रों की रचना को थी । रामायण में तारा 
और. कौदल्या के यज्ञ-सम्बन्धी कार्य का वर्णन मिलता है। 
प्राचीन समय में स्त्रियाँ पूर्ण शिक्षिता थीं। स्मृतिकारों ने भी स्त्री- 
'शिक्षा का समर्थत किया हे और उसकी आवश्यकता बतलायी है । बौद्ध 
ग्रंथ ललितविस्तार' में उल्लेख मिलता हूँ कि सभ्य स्त्रियों में पढ़ने- 
लिखने, कविता करने तथा शास्त्राध्ययन करने का प्रचार था । उच्च 
कुल की नारियाँ गान, नृत्य और चित्रकला में ज्ञान प्राप्त करती 
थों | कालिदास ने लिखा हैँ कि यक्ष को पत्नी पति के साथ पद्चमय 
गीतों की रचना करती थी। इस प्रकार स्त्री-शिक्षा' का विकास तथा 
प्रचार हो गया था। 


राज्यशासन को सुन्दर ढंग से चलाने के लिए राजकुमारों को 
विशेष रूप से शिक्षा दी“जाती थी। राजनैतिक ग्रंथों में राजकुमारों 
की शिक्षा का पर्याप्त वर्णन मिलता है। धर्मशास्त्र-विषयक ग्रंथ 
से भी उनकी शिक्षा का पूर्ण ज्ञान हो जाता हे । कौटिल्य ने लिखा 
है कि प्रारम्भिक शिक्षा समाप्त कर रूप, लेख, गणना तथा धनुष- 
पविद्या' राजकुमारों को सिखलायी जाती थी। रामायण में इसका 
उल्लेख मिलता है--“धनुर्वेदे च वेदे च वेदाज्भेषु च निष्ठित: 
( सुन्दर ,काण्ड) । याज्ञवल्क्य स्मृति में रांजकुमारों के लिए अन्वी- 
सक्षकी, दण्डनीति, वार्ता तथा त्रयी (तीन वेद ) पाठ्य विषय समभे 
जाते थे । कुछ वार्ता और दण्डनीति को ही आवश्यक विषय - 
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बतलाते हैं । पंचतंत्र में विष्णु शर्मा द्वारा राजपुत्रों की शिक्षा का 
वर्णन विदित है । ईसा के कई सदियों बाद के लेखों में राजाओं की' 
बड़ी प्रशंसा मिलती है, जो कला व विद्याओं में निषुण होते थे। 
ये सब बातें राजकुमार के विशेष शिक्षा-क्रम की ओर संकेत करती 
हैं । प्राचीन समय में राजा विद्वान तथा पंडितों का आश्रयदात 
हुआ करता था। भारत में इस प्रकार शिक्षा-प्रबन्ध होने पर 
किसी राजकीय शिक्षालय का वर्णन नहीं मिलता हैं। चूंकि शासक 
प्रजा के मानसिक विकास पर भी ध्यान देता था, अतएवं राजा 
शिक्षालयों को सहायता दिया करता था। शासक तत्कालीन शिक्षा- 
लयों को आर्थिक सहायता देकर चप न बठते थे, पर आचाय॑ तथा 
शिक्षा के सुप्रबन्ध के लिए चिन्तन किया करते थे । वे इसके प्रचार 
में परिश्रम करते तथा उत्साह दिलाते थे । 

आजकल प्राचीन गुरुकुलों का नाम ही रह गया हैँ । पर बौद्ध 
युग में जो मठ शिक्षाऊ॒य का काम करते थे, उनके भग्नावशेष मिले 
हैं) उनको देखने से पता चलता हू कि कितना सुन्दर प्रबन्ध था। 
द्वारपण्डित, आचाय तथा' विद्यार्थियों के रहने का पृथक्‌ू-पृथक्‌ कमरा 
था । पढ़ने व सोने के स्थान का प्रबन्ध था। जो विहार वर्तमान 
विश्वविद्यालय की तरह हजारों विद्यार्थियों को शिक्षा देते और 
उनके लिए छात्रावास रखते थे, वे तक्षशिला, मथुरा, सारनाथ, 
नालंदा, विक्रमशिला, ताम्नलिप्ति- में मौजूद थे। यहां से सहस्नों 
भिक्षु अथवा अन्य विद्यार्थी शिक्षा पाकर निकले जिन्होंने संसार 
में भारत का नाम प्रसिद्ध किया। 

भाषा के साथ लिपि के विषय में भी दो शब्द कहना आवश्यक 
प्रतीत होता हैं। जेसा कहा गया हूँ, वेदिक साहित्य का 
अध्ययन पूर्व में गुरुपरम्परा के कारण चलती रही। कण्ठगता 
विद्या को लिपिबद्ध करने की जरूरत समझी गयी और उसी समय 
से लिखने की कला आरम्भ हुईं । उस समय किस लिपि का प्रयोग 
कया जाता था, यह कहना कठित है। परन्तु इंसा पूर्व तीसरी सदी 
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के मोयंकालीन लेखों में दो प्रकार की लिपियाँ मिलती हैं। पहली 
लिपि जो उत्तर-पश्चिम भारत में प्रयोग की जाती रही, खरोष्ठी 
'के नाम से पुकारी जाती है। यह वर्तमान अरबी लिपि की तरह 
दायें से बायीं ओर लिखी जाती थी | अशोक के शहबाजगढी तथा 
मनसेरा के शिलालेखों में इसी खरोष्ठी का प्रयोग मिलता है। 
भारत के शेष भागों में ब्राह्मी .लिपि का प्रयोग होता था। यह बायें 
से दायीं ओर ( वर्तमान हिन्दी की तरह ) लिखी जाती थी | उसीका 
विकास भारत में होता गया । ईसा' पूर्व तीसरी से बारहवीं सदी 
तक इसी ब्रह्मी के विभिन्न रूपों को लेखों में काम लाते रहे। ब्राह्मी 
'के गुप्तकालीन लिपि को गुप्तलिपि का नाम दिया गया और उसके 
बाद कुटिल तथा नागरी लिपियों का क्रमिक विकास होता गया । 


( नागरी ही नहीं, दक्षिण भारत की लिपियों, गुजराती, उड़िया, बंगला 


आदि का विकास भी ब्राह्मी से ही हुआ है। कहने का तात्परयं यह 
'हे कि भारतीय लिपियों का विकास ब्राह्मी से हुंआ जो सबकी 
जननी समभो जाती हे । इसी प्रकार अंकों का भी विकास प्राचीन 


अंकों से होता गया । अंकों की दशमलव-पद्धति सर्वप्रथम भारतीय 


लेखों में ही पायी जाती है। इसी ढंग तथा अंकों के आकार को 
पश्चिमी देशों ने अपनाया और सुविधा के अनुसार उसका रूप 
'परिवर्तित कर दिया। इसलिए भारतीय अंक हिन्दसा के नाम से 
अरब में प्रसिद्ध हुए । 


भारत की ललित-कला 


संसार में दो प्रकार की वस्तुएं दिखलाई पड़ती हं--एक प्राकृ- 
तिक और दूसरी कृत्रिम । प्रकृति परमपिता परमेश्वर को महिमा 
का गुण-गान करती है और संसार की अन्य वस्तुएँ मनुष्य के युग- 
युग-व्यापी सुजन शक्ति के कोशल का परिचय देती हेँ। यह कहना 
कठिन है कि विश्व में ललित कलाओं का आरम्भ कब हुआ । 
मनुष्य के आविर्भाव के साथ-साथ सौंदये-द्शंत् की भावना उसमें 
विद्यमान थी। इसी को मनुष्य ने विभिन्न तरीके पर अभिव्यक्त' 
किया। अतएव' अस्पष्ट आन्तरिक भावना की अभिव्यक्ति को कला 
द्वारा प्रदशित किया गया। विद्वानों का मत है कि अन्धविश्वास 
तथा खानाबदोश जीवन के कारण सर्वप्रथम पशुओं का समावेश 
कला में किया गया । कालहान्तर में [ज्यों-ज्यों सभ्यता फेलती गयी, 
कला का विकास होता गया । कला दो प्रकार की मानी गयी है-- 
(१) स्थित, तथा (२) गतिशील | स्थित कला के अन्तर्गत वास्तु, 
तक्षण तथा चित्रकलाएँ हूँ और गतिशील कला में गति व भाव- 
व्यंजना का द्योतक संगीत आदि सम्मिलित हें। 

धर्म प्रधान देश होने के कारण भारत में प्रत्येक वस्तु का प्रारम्भ 
धर्म से सम्बन्धित हे । भारतीय कला धर्म-प्रधान है और इसका जन्म' 
धर्म ही के कारण हुआ । इतिहास के जाननेवालों से यह बात छिपी 
नहीं हें कि आज से हजारों वर्ष पूवे प्रस्तर-यग की सामग्रियाँ यह 
बतलाती हें कि उस समय' के छोग भी कला से सर्वथा अनभिन्न न 
थे । प्रस्तर के पालिशदार औजार मिर्जापुर, रीवाँ, छोटानागपुर , 
आदि स्थानों में मिले हें जो मनुष्यों की कारीगरी को, बतलाते हेँ। 
दक्षिण में बिलारी जिले में मिटटी के बरतन मिले हूं। प्रस्तर की 
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शिलाओं पर नकक्‍काशी का काम और चित्र मिर्जापुर, होशज्भाबाद 

और कंम्र की पहाड़ियों में पाए जाते हँ। मोहंजोदड़ो और हरप्पा 
की सभ्यता का पता सिन्धु तट की खुदाई से ज्ञात हुआ है । मोहंजो- 
दड़ो में पुरानी इमारतों की सात तहें मिली हें। आज से पाँच 

हजार वर्ष पहले की पक्‍की इंटों का महल भारतीयों की कारीगरी 
बतलाता है| सिन्धु तटठवालों में धर्म के भाव भी थे। वे लोग धरती 
को माता अथवा देवी .मानकर नग्न रूप में उसकी मूत्ति बनाकर 
पूजा करते थे। मुद्रा पर खुदी, पशुओं से सेवित योगासनस्थ शिव 


की मरत्ति कला का द्योतक है| स्वाभाविक आकार के पशु-पक्षियों 


की भी म॒द्राएं पाई जाती हैं। मोहंजोदड़ो में एक मानव की मूत्ति 
भी मिली हैँ। इससे प्रकट होता है कि वेदिक काल से पहले ही 
मत्तिपजा प्रचलित थी । 

वेदिक कार से बौद्धयुग तक भारतीय कला का कोई नमूना 
उपलब्ध नहीं है। वैदिक काल में मृत्ति की कल्पना अवश्य थी। 
ऋग्वेद में वचत्रधारी इन्द्र का वर्णन सुन्दर रीति से किया गया हैं। 
विद्वानों का कहना हैँ कि ऐसा वर्णन किसी धातु-प्रतिमा के विषय 
में सम्भव है । वेदिक साहित्य में प्रतिमा शब्द का स्पष्ट उल्लेख 
मिलता है ।, देव” मूर्ति तथा प्रतिमा का प्रयोग सूत्र ग्रंथों में भी 
मिलता है। रामायण में भी राजा दशरथ की प्रतिमा का वर्णन किया 
गया है। पाणिनि ने अपने ग्रंथों में प्रतिमा का उल्लेख किया. हें। 
बौद्ध युग के प्राश्म्भ में विरक्‍त प्रधान धर्म के अन्दर साकार भगवान, 
का समावेश न हो पाया । हीनथान सम्प्रदाय में मृत्तियों का अभाव 
रहा । बौद्ध धर्मानुयायी धामिक प्रंतीक बोधिवृक्ष, स्तूप, उष्णीष 
व धर्मंचक्र का पूजन करते थे। महायान सम्प्रदाय में भक्तिमार्गे 
का प्रचार हुआ। साधारण जनता निराकार परमेश्वर का सहज में 
ध्यान नहीं कर सकती थी, अतएव साकार मुत्तियाँ उत्तर-बोद्धयुग 
में बनने लगीं । चेत्य और विहार भी -निर्मित होने छगे | धार्मिक 
भावना के परिवर्तत के साथ-साथ कला की उत्पत्ति और उसका 
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| 
विकास हुआ। भारतीय ललित -कला का बीज धर्म में ही 
निहित हे । 

कला में भारतीय उन्नति का अध्ययन चार विभिन्न भागों से 
किया जा सकता है, यानो इसकी चार शाखाओं पर विचार करना 
आवश्यक है । 


(१) वास्तु-कला--भवन-निर्माण या उससे सम्बन्ध रखने- 


वाली चीजों की बनावट को वास्तु-कलछा कहते हें । 

(२) तक्षण-कला--मूत्ति बनाने की कला, चाहे वह स्तम्भ, 
मन्दिर, गफा या स्वतंत्र रूप से बनायी जाय। 

(३) चित्र-कला--दीवारों पर तथा बस्त्रों पर रंगों के द्वारा 
चित्र तयार करना । 


(४) संगीत तथा अभिनय--गाने, बजाने तथा नाटक आदि 


की वार्ता । 


(१) वास्तु-कला 

वंदिककालीन सभ्यता की शिल्प-कला का कोई नमना नहीं 
मिलता है । सिन्ध की घाटी में मोहंजोदड़ो के स्थान पर खदाई 
हुई है । इसमें वास्तु-कला के प्रमाण मिले हैं। यहां, उस समृय के मकान 
का सुन्दर नमूना देखा जा सकता है। आज से पाँच हजार वर्ष पूर्व 
भारत के निवासी मकानों में स्नानगृह, अतिथिगृह, भोजन का स्थान 
. और रहने. के लिए पृथक्‌-पृथक्‌ जगह तंग्नार कराते थे। मकानों 
में पानी निकलने की नालियाँ अलग से दिखलाई पड़ती हैं। उनके 
मकान सब चीजों से भरपूर रहते थे । मोहंजोदड़ो एक समृद्ध 
शालो नगर था जिसे वास्तु-कला के विशारदों ने तैयार किया था। 
उसमें राजमार्ग, सड़कें तथा गलियां थोड़ी-थोड़ी दूर पर ही नी 
हुई थीं। इसके दोनों ओर कतार में सुन्दर इमारतें खड़ी थीं। 
प्रस्तर के अभाव में पक्की ंटों से उनका निर्माण हुआ था। पकाई 
गयी इंटों का प्रयोग पुरानी इमारतों में यहीं मिलता है। कई कोठे 


म्क्क 
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. के मकान पर चढ़ने के लिये सीढ़ियां बनी थीं । इससे स्पष्ठ प्रकट 
हो जाता हे कि वर्तमान युग की तरह भवन के पूर्व निश्चित स्वरूप 
( प्लान ) तैयार कर क्रमश: इमारत खड़ी की गयी थी। इस कारण 
मोहंजोदड़ो का महत्व अधिक बढ़ जाता है। रामायण 
तथा महाभारत आदि ग्रंथों में अपने देश का वर्णन 
मिलता है । अयोध्या के महलों का वर्णन मनुष्य को चकित कर 
देता हे। लंका के रावण के गृहों का हारू असत्य मालम पड़ता 
है । महाभारत में राजसय यज्ञ का वर्णत, यज्ञशाला तथा 
द्वारिका व इन्द्रप्रसथ (दिल्ली) के महलों का वृत्तान्त मनुष्य 
को आइचय में डाल देता है। पढ़नेवाले इसे काल्पनिक 
मानने लगते हें। अति प्राचीन समय की शिल्पकला का 
प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता । परन्तु यह तो निविवाद है कि 
शिल्प-विद्या ऊँची सीमा तक पहुँच गयी थी। उन ऐतिहासिक 
प्रंथों के पर्णण को कोरी कल्पना मानना उपयुक्त व न्यायसंगत नहीं 

हे। । 
| वास्तु-कला के सबसे पुराने नमूनें मोहंजोदड़ो के बाद मौर्य 
काल के मिल हैं। मौयंकालीन महलों तथा किलों का वर्णन में गस्थ- 
'नीज के द्वारा किया गया है । उससे मालूम पड़ता हे कि सम्राट ने 
“बहुत ही सुन्दर और मजबूत महल तैयार किया था । पाटलिपुत्र के 
वर्णन से मालम पड़ता है कि नगर के चारों ओर लकड़ी की दीवार 
'थी | भूमि के अन्दर पड़े हुएं नष्ट भग्नावशेष देखने में आते हें। 
यूनानी लेखक द्वारा चन्द्रगुप्त के महलों का भी वर्णन मिलता है । 
अशोक ने वास्तु-लका में प्रस्तर तथाईटका"भी प्रयोग किया था । इसने 
स्तम्भों का निर्माण एक विशेष आयोजन के साथ किया था। प्रस्तर 
के विशाल खम्भों पर इतनी चिकनी पालिश मौजूद है जो उस समय 
को उन्नत शिल्प-कला का परिचय देती हैं। अज्ञोक की इमारतों 
में स्तूपों की संख्या अधिक पायी जाती हैं। उसने देश भर में बुद्ध 
के शारीरिक अवशेष को- सुरक्षित करने के निमित्त स्तृप तथा 
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विकास हुआ। भारतीय ललित -कछा का बीज धर्म में ही 
निहित' है । 

कला में भारतीय उन्नति का अध्ययन चार विभिन्न भागों 
किया जा सकता है, यानी इसको चार शाखाओं पर विचार करना 
आवश्यक हैं । 

(१) वास्तु-कला--भवन-निर्माण या उससे सम्बन्ध रखने- 
वाली चीजों की बनावट को वास्तु-कला कहते हें । 

(२) तक्षण-कला--मूत्ति बताने की कला, चाहे वह स्तम्भ, 
मन्दिर, गफा या स्वतंत्र रूप से बतायी जाय। 

(३) चित्र-कला--दीवारों पर तथा क्स्त्रों पर रंगों के द्वारा 
चित्र तयार करना । न 


(४) संगीत तथा अभिनय--गाने, बजाने तथा नाटक आदि 


की वार्ता । 


(१) वास्तु-कला 

वेदिककालीन सभ्यता की शिल्प-कला का कोई नमूना नहीं 
मिलता है । सिन्ध की घाटी में मोहंजोदड़ो के स्थान पर खुदाई 
हुईं है । इसमें वास्तु-कला के प्रमाण मिल हैं। यहां उस सम्रय के मकान 
का सुन्दर नमूना देखा जा सकता है । आज से पाँच हजार वर्ष पूर्व 
भारत के निवासी मकानों में स्नानगृह, अतिथिगृह, भोजन का स्थान 
और रहने के लिए पृथक-पृथक्‌ जगह तेग्रार कराते थे। मकानों 
में पानी निकलने की नालियाँ अलूग से दिखलाईं पड़ती हें। उनके 
मकान सब चीजों से भरपुर रहते थे । मोहंजोदड़ो एक समृद्ध- 
शाली नगर था जिसे वास्तु-कलछा के विशारदों ने तेयार किया था। 
उसमें राजमार्ग, सड़कें तथा गलियां थोड़ी-थोड़ी दूर पर ही नी 
हुईं थीं। इसके दोनों ओर कतार में सुन्दर इमारतें खड़ी थीं। 
प्रस्तर के अभाव में पक्‍की इंटों से उनका निर्माण हुआ था। पकाईं 
गयी इंटों का प्रयोग पुरानी इमारतों में यहीं मिलता हे। कई कोढे 
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. के मकान पर चढ़ने के लिये सीढ़ियां बनी थीं । इससे स्पष्ठ प्रकट 
हो जाता है कि वर्तमान यूग की तरह भवन के पूर्व निश्चित स्वरूप 
( प्लान ) तैयार कर क्रमशः इमारत खड़ी की गयी थी। इस कारण 
मोहंजोदड़ो का महत्व अधिक बढ़ जाता है। रामायण 
तथा महाभारत आदि ग्रंथों में अपने देश का वर्णन 
मिलता है । अयोध्या के महलों का वर्णत मनुष्य को चकित कर 
देता हे। लंका के रावण के गृहों का हारू असत्य मालम पड़ता 
है । महाभारत में राजसूय यज्ञ का वर्णत, यज्ञशाला तथा 
द्वारिका व इन्द्रप्रस्थ (दिल्ली) के महलों का वृत्तान्त मनुष्य 
को आदइचये में डाल देता है। पढ़नेवाले इसे काल्पनिक 
मानने लगते हें। अति प्राचीन समय की शिल्पकला का 
प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता । परन्तु यह तो निविवाद है कि 
शिल्प-विद्या ऊँची सीमा तक पहुँच गयी थी। उन ऐतिहासिक 
ग्रंथों के वर्णन को कोरी कल्पना मानना उपयुक्त व न्यायसंगत नहीं 
हे। 
" वास्तु-कला के सबसे पुराने नमूने मोहंजोदड़ो के बाद मोर्य 
काल के मिल हैं। मोयंकालीन महलों तथा किलों का वर्णन में गस्थ- 
'नीज के द्वारा किया गया है । उससे मालम पड़ता है कि सम्राट ने 
“बहुद्न ही सुन्दर और मजबूत महल तैयार किया था। पाटलिपुत्र के 
वर्णन से मालम पड़ता हे कि नगर के चारों ओर लकड़ी की दीवार 
थी। भूमि के अन्दर पड़े हुएं नष्ट भग्नावशेष देखने में आते हें। 
यूनानी लेखक द्वारा चन्द्रगुप्त के महलों का भी वर्णन मिलता है। 
अशोक ने वास्तु-लका में प्रस्तर तथाईटका"भी प्रयोग किया था। इसने 
स्तम्भों का निर्माण एक विशेष आयोजन के साथ किया था। प्रस्तर 
के विशाल ख़म्धों पर इतनी चिकनी पालिश मौजूद हैं जो उस समय 
को उन्नत शिल्प-कला का परिचय देती है । अशोक की इमारतों 
में स्तूपों की संख्या अधिक पायी जाती है। .उसने देश भर में बुद्ध 
के शारीरिक अवशेष को सुरक्षित करने के निमित्त स्तृप तथा 
' || 


लहर के 


१५४ द भारतीय गौरव 


भिक्षुओं के रहने के लिये मठ तेयार किये थे। उनमें सारनाथ के * 


धर्म राजिका स्तृप का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। आज वे 
प्राचीन रूप में वर्तमान नहीं मिलते । उस समय पहाड़ों पर गुफाएँ 


बनाने का रिवाज था। लछोमश ऋषि की गुफा अत्यन्त प्राचीन. 
मानी जाती हैं। अशोक ने भी गुफा बनाकर आजीवकों को दान में 


दिया था । गृफायें पवत के एक चद्वान को काटकर तैयार की 
जाती थीं ; जिससे दीवार, छत और फर्श बिल्कुल चिकने तथा 
साफ होते थे । पत्थरों को तराशना और ऊदचे स्तूप व स्तम्भ खड़ा 
करना भारतीय कला. की उन्नत अवस्था को बतलाता है। 

इंस्वी सन्‌ पूर्व से कई शताब्दियों तक भारत में बोद्ध इमारतें 
बनती रहीं । शासकों ने बौद्धधर्मानुयायी होने! के कारण धर्मभावना 
, से प्रेरित होकर और उसकी अभिवुृद्धि के लिये नाना प्रकार के 
स्मारक चिह्न बनवाये थे जिन्हें तीन विभागों में बांठ सकते हैं-- 

(६६) सतत 

(२) स्तम्भ या लाट 

(३) गफायें--(अ) चेत्य या मन्दिर 

द (ब) विहार या मठ 
(स) भिक्षुगृह 

जेसा कहा गया है कि स्तूप के भीतर भगवान बुद्ध के अवशेष 
सुरक्षित थे। उनके चारों तरफ पाषाण वेष्टनी ( वेदिका-रेलिंग ) 
तेयार की जाती, जिस पर तरह-तरह की मत्तियाँ खोदी गयी थीं । 
उनमें बुद्ध के जीवन से सम्बन्धित चित्र अथवा जातक-कथाओं का 


प्रदशन मिलता है। कलाकारों ने इसी वेष्टनी को ग॒फाओं में अनेक 


कार को मूर्तियाँ खोदकर तथा आभूषित कर नया रूप दियर था। 

सारांश यह हूँ कि स्तूप के वेष्टनी की समतों गुफाओं के आलकारिक 
प्रस्तर पर खुदी प्रतिमाओं से की जाती है। 

स्तम्भ को अधिकतर मन्दिरों के सम्मुख तैग्रार किया 'जाता 

था और विशिष्ट धर्म के अनुसार उसपर हिन्दू, बौद्ध या जैन चिह्न 
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, स्थापित किया जाता थ्व। भाजा काले तथा कन्हेरी की गुफाओं 
में इस प्रकार के स्तम्भ मिलते हें। उनपर सिंह तथा धर्म- 
चक्र वर्तमान हैं। शिवस्तम्भ पर त्रिशूल तथा वेष्णव-स्तम्भ पर 
गरुंड ब्राह्मण कला में पाये जाते हें। जन स्तम्भ तो चौमुख तीर्थ 
कर से स्पष्ट प्रकट हो जाता हैं। अशोक-स्तम्भों पर चिह्न नहीं 
हें, परन्तु उनपर लेख खुदे हें और पालिशदार हैं। । 

गुफाओं में चेत्य केवछ पूजा निमित्त तेयार किये जाते रहे। 
भाजा की गुफायें चेत्य का प्राचीनतम नमूना उपस्थित करती हें । 
चेत्य में गफा के छत्र को सहारा देने के लिये स्तम्भ रहते हैँ। मुहाने 
पर भी मेहराबदार मार्ग को उठाने के लिये स्तम्भ खड़े हें जिनके 
उदाहरण पश्चिमी भारत की गुफाओं में मिलते हें । 

भिक्षु के रहने की गुफायें मठ के नाम से पुकारी जाती थीं । इसमें 
कमरे तथा बरामदे बनाये जाते थे । कहीं बड़ा कमरा दो भागों में 
बांठ दिया जाता था। जूनार की गुफा इस तरह की हे। कालात्तर में 
पद्चिमी भारत के कलाकारों ने' एक दर्गाकार विशाल कमरा बनाना 
आरम्भ किया, जिसे भिक्षुओं की सभा के लिये प्रयक्त क्रिया जाने 
लगा। पहले इसमें छोटे कमरे नहीं थे । बाद में इस कमरे के चारों 
तरफ छोटे-छोटे घर खोदे गये और पूजा के लिये एक बड़ा कमरा 
निर्मित किया गया। नासिक की गफायें इस रूप की मिलती हें। 
आरम्भ में किसी प्रकार की प्रतिमायें नहीं मिलतीं, परन्तु धीरे-धीरे 
दीवाल पर मृ्तियाँ खोदी गयीं और स्तम्भ भी तैयार होने लगे थे। 
मोय-काल से भारत में कला का उदय हुआ । संसार में इस 
युग के अद्वितीय तथा सबसे सुन्दर उदांहरण प्रस्तर के बनें 
स्तम्भों से मिलते हें | इसमें गोल स्तम्भ के सिरे पर प्रस्तर का 
बना सिरा ( ताज ) मौजूद हे और सारे स्तम्भ पर लेप इतना 
चिकना तथा चमकीला हे कि आज तक वेसा तेयार न हो पाया। 
मोर्यकला स्वतंत्ररू प से भारत में विकसित हुईं थी। मौर्य-यग से 
पूर्व कलाकार लकड़ी को प्रयोग में लाते रहे; परन्तु लकड़ी से प्रस्तर 
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पर आते समय उनका हस्तकौशलरू बढ़ता ही गया। कुंछ छोग 
उस लेप के कारण विदेशी प्रभाव बतलाते हैं, लेकिन उसमें कुछ 
तत्व नहीं हू । मोयंकाल से गुप्तनयुग़ तक के (पाँच सौ वर्षो में ) भार+ 
तीय कला का विशिष्ट इतिहास है । उस काल में कला के नम्‌ने 
यह सिद्ध करते हैँ कि उसका विकास निश्चित रूप से होता रहा। 
इंसा पूर्व इसरी सदी में शुंग-काल में भारहत में स्तृप बनाया गया । 
उसकी वेष्टनी तथा तोरण आजकल कलकत्ता के संग्रहालय में 
सुरक्षित हैं। वेदिका छाल चित्तीदार प्रस्तर की बनी हैँ जिनपर 
जातक तथा अन्य बौद्ध कथायें प्रदर्शित की गयी हेँ । कथा को 
अस्तर पर खोदकर मूतिमान कर दिया गया है। उनके देखने से 
तत्कालीन धामिक वेश-भूषा, ढंग, आचरण के मार्ग आंदि विषयों 
का साधारण ज्ञान हो जाता है। उनमें जीवन दिखलायी पड़ता हे । 
उन सभी में निराशावाद की बातें भलूकती हें। बोधगया में भी 
मन्दिर के चारों तरफ वेष्ठटनी हैं। मन्दिर को देखते हुए वेष्टनी 
पुरानी मालम पड़ती हेँ। सांची में तीन स्तूप हें जो उसी दशा में 
आज भी वतंमान हेँं। बड़े स्तूृप को अशोक ने बनवाया था। चारों 
'तोरण ( फाटक ) पीछे से जोड़े गये थे, जो वेष्टनी के मध्य में 
- चारों दिशाओं में दिखलाईं पड़ते हैं | पाषाण वेष्टनी तो सादी 
हैं, परन्तु द्वार के सम्पूर्ण प्रस्तर पर जातक-कथायें खोदी गयी हें । 
भारहूत के सदृश पूरी खुदाई हैँ तथा मूर्तियाँ मिलती हें। सांची की 
' 'कला में उच्च ढंग की सुन्दरता, संग्रीत तथा सुडोलपन रग-रण में 
: प्रवेश कर गयी है । कलाकारों ने पेचीदे कथानकों को सच्चे ढंग से 
प्रदर्शित कर सर्वसाधा रण की जानकारी की वस्तु बने दिया है। इस 
प्रकार भारहत, बोधगया तथा सांची के वेष्टनी पर खुदी मूर्तियाँ 
क्रमशः कला के विकास को बतलाती हैं। अपर कहा जा चुका है 
कि चत्य में छोटे कमरों पर किसी का ध्यान न था। मध्यवर्ती 
मन्दिर या स्तम्भ की खुदाई पर संभी हस्तकोशल दिखलाते रहे। 
'गुप्तकाल में ब्राह्मण धर्म के उत्थान होने प्र वेदिक देवता 


लि 
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का स्थान पौराणिक देवताओं ने ले लिया। विष्णु तथा शिव की _ 
अर्चा होने लगी तथा उनकी प्रतिष्ठा देवमंदिर में की जाने लगी। 
चपटी छंतवाली इमारत में शिखर का सामावेश किया गया जिसकी 
ऊपरी बनावट क्रमशः पतली होती गयी। शिखर पर के आम- 
लक तथा सबसे अंतिम' भाग को कलश कहते थे। बोधगया का मंदिर 
इसका उदाहरण हे जो पहली सदी के अंत में तेयार किया गया था। 
गुप्तकाल में शिखरवाले मंदिरों की कमी न थी। उसे आयंशेली 
भी कहते हें। मध्यकालीन मंदिरों में खज्राहो तथा भुवनेश्वर के 
मंदिर उसकी सुन्दरता को घोषणा करते हें। इन मंदिरों में चारों 
दिशाओं में चपटे भाग में भी शिखरनुमा आकृति बनी है। दक्षिण 
भारत के शवमंदिरों की एक विशेष शैली थी जिसे द्राविड शैली 
कहते हें। उत्तरी भारत की आयंशैली से इसमें इतना भेद हैं कि 
ऊपरी भाग न्‌कीछा न होकर ठोस गोलाकार होता था जिसमें कई 
मंजिल दिखलाई पड़ती हेँ। आये तथा' द्राविड़ शिखर के सम्मिश्रण 
को वेसर ( चालक्य वास्तु-कला ) कहते थे। दक्षिण भारत का मीनाक्षी 


' देवी का मंदिर द्वाविड-शेली का द्योतक हें। 


प्राचीन भारत में गुफा खुदवाने का कार्य चलता ही रहा। 


गुप्त सम्राट चच्द्रगुप्त के समय में ग्वालियर राज्य में भिलसा के समीप 


उदयगिरि गुफा खुदवायी गयी थी । गुप्तकाल में गुहामाण भी 
चरमोन्नति को प्राप्त कर गया था। हंदराबाद में स्थित अजंता को 
गुफायें संसार-प्रसिद्ध हें, जिनमें अनेक भित्तिचित्र इसी' काल में 
तेयार किए गए थे। वाघ नामक गुफा भी इसी यूग की हे। मध्य- 
कालीन एलोरा तथा एल्फेन्टा नामक होव गुफायें एक ही विशाल 
प्रस्तर चट्टान को काटकर बनी हें । संगतराशों ने पूर्ब-निश्चित 


अनुमान (प्लान) के आधार पर पहाड़ में गफायें, [मंदिर तथा 


उसी में .विश्ञाल प्रतिमायें खोदी थीं। संसार में इनका नमूना 
नहीं मिलता । संक्षेप में यह कहा जा सकता. हैँ कि गुप्त 
राजाओं के शासन-काल में प्रत्येक शिल्प-शाखा के साथ - 
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वास्तु-कला की भी उन्नति हुईं । खुदाई में निकले हुए नमूनों के आधार 
'पर उनका वर्गन सुन्दर रूप से किया जा सकता है। तत्कालीन 
पुस्तक 'मातसार' में राजमहलों का वर्गन मिलता है। ये कई मंजिल 
के होते थे। वत्सभद्ठि ने मन्दसोर के लेख में लिखा है कि दशपुर 
के महल केलाश पर्वत के समान ऊँचे थे। कालिदास ने भी मेघदूत 
में उज्जथिनी के भव्य राज-प्रासादों का सुंदर चित्र खींचा हैँ । परन्तु 
इनमें से कोई वर्तमान नहीं है। गुप्त सम्राटों ने कई प्रकार के स्तम्भ 
बनवाए । कीति स्तम्भ, ध्वज स्तम्भ तथा सीमा स्तम्भ आदि 
भागों में ये विभाजित किए जा सकते हें। अशोक के स्तम्भों से ये 
स्तम्भ कुछविलक्षण हैं। इनमें चिकनापन नहीं है तथा ये कई कोने के 
हें। विहार भी कई मंजिल के बनते थे, जिनमें भिक्षु रहते थे तथा 
पठनं-पाठन किया करते थे। नाल्‍ूंदा में उनके भग्नावशेष हें। गप्त- 
कालीन कॉस्तु-कला में देवताओं के मंदिर का भी विशेष स्थान हे। 
ऊँचे चबतरों पर (सीढ़ियों के साथ) मंदिर बनवाए जाते। शिखर- 
युक्‍त मंदिर की प्रथा उस समय से चली | भूमरा (नागोद राज्य), 
देवगढ़ (झांसी) में मिटरगांव के प्रसिद्ध मंदिर थे। इंसा की छठीं 
शताब्दी के बाद विभिन्न राजाओं ने जहाँ-तहाँ मंदिर बनवाए। 
पालवंशीय राजाओं ने विक्रमशिला विश्वकियालय का भवन बन- 
वाया। उड़ीसा के शासकों ने भूवनेश्वर का विशाल मंदिर निर्मित 
कराया। दक्षिण भारत में द्राविड़-शेली के मंदिर तैयार होने लगे। 
उनमें देवता के विशिष्ट मंदिर के अतिरिक्त गोपुरम्‌ (मुख्य द्वार) 
की प्रधानता पायी जाती है। मंदिर के गर्भगृह (देवता का स्थान) 
में पुजारी प्रवेश करता हैँ। दूसरे, बाहरी, मण्डप में प्रदक्षिणा मार्ग 
रहता है। गोपुरम्‌ विशाल भीमकाय आकार का बनता हैँ और 
[ प्रधान, शिल्पियों की क्ृतियाँ उनसे प्रकट होती हेँ। दक्षिण भारत 
' में मदरा में" मीनाक्षी देवी का मंदिर संबोत्कृष्ट समझा ,जाता हैं। 
आबू पर्वत. का तेजपाल मंदिर तथा खजुराटों का महादेव मंदिर 
. मध्ययुग के सुन्दर नमूने वर्तमान हें। इस प्रकार वास्तु-कला से भी 
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शिल्प-कलाकारों के नमने प्राचीन आय्ये-सभ्यता की महत्ता को 
बतलाते है । 


मू्‌ तिं 
मृति-कला 
भारत के साहित्यिक प्रमाणों से यह सिद्ध हो चुका हे कि भारत 
में कला का प्रचार अत्यन्त प्राचीन काल से था। उस समय धामिक. 


विषयों को लेकर मनुष्य का रूप दिया जाने छगा। यक्ष, नाग और 
देवताओं की मूर्तियाँ बनने लगीं। अशोक (मौर्य काल) के समय से. 


. इस प्रकार का कार्य भारतीय कला में अधिक मात्रा में पाया जाता 


हैं। परन्तु इससे पूर्व शशुनागवंशी राजाओं की साधारण बिना 
पालिश की हुईं मूर्तियाँ मिली हें। अशोक के समय से बौद्धधर्म-सम्ब- 
नधी यक्ष, यक्षी तथा स्तम्भों पर पशुओं को मूर्तियाँ बनने छगीं। 
सारनाथ आदि स्थानों पर. स्तम्भों में अत्यन्त सुन्दर पालिश को 
हुईं पशु-मूर्तियाँ पायी जाती हें । ये उस समृय को कला के सर्वोत्कृष्ट 
नमूने हेँ। संसार में ऐसी सुन्दर मू्तियाँ किसी देश के शिल्पकार ने 
तैयार नहीं कीं। सिंह, हिरन, बेल आदि जानवर अपने प्राकृतिक 
रूप में दिखलाई पड़ते हैं। उनका जितना वर्णन किया जाय, वह 
थोड़ा है। ईसा पूर्व चौथी शताब्दी से बौद्धधर्म राजकीय धर्म हो 
गया, अतएव बौद्धधर्म-सम्बन्धी प्रतीक बोधिवृक्ष, धर्मचक्र, स्तूप 


आदि तत्कालीन कला में सवंत्र पाये जाते हैं। भारहत॑ तथा 


सांची में उनके उदाहरण वर्तमान हेँं। प्रतीक के अतिरिक्त 
भगवान बुद्ध की जीवन-सम्बन्धी जातक-कथाएं प्रस्तर पर 
खुदी मिलती हें। उन स्थानों पर बौद्धस्तूपों पर तथा उसके 
वेष्टनी (रेलिंग) पर अत्यन्त सुन्दर तरीके पर यक्ष, परिचारिका, 
प्रतीक तथा' जातक-कथाएँ खुदी हँ। उनको देखकर व्यक्ति 
आदचर्यचकित हो जाते हैं। ग्रंथों में जिन खेलों व उत्सवों का 
वर्णन मिलता है, उतकी एक झलक सांची व भारहूत में पायी 


जाती है। भारतीय काव्यों में जिन ,आभूषणों, तथा अलंकारों का 
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वर्णन किया गया है, उनके जीते-जागत उदाहरण इन स्थानों पर 


खुदी मूर्तियों में मिलते हें। सूष्टि-उत्पादक वस्तुओं--कलश, मकर, 
घट--का समावेश तत्कालीन कला में पाया जाता है। कमल, लता 
और पक्षियों की भी आक्ृतियाँ खचित हैं। दक्षिण भारत में भी अम- 
रावती में ऐसी ही कला का उंदाहरण पाया जाता है। स्तृप के ऊपर 
तथा वेष्ठनी के प्रत्येक प्रस्तर पर विभिन्न पंशु, जातक-कंथाएँ तथा 
बुद्ध भगवान की योगावस्था की मूर्तियाँ खुदी हें। आन्छ्ययुग की ललित- 
केला का ज्ञान उसीसे होता है। इसमें पुष्पयक्त लताएँ खोदी गयी हें 
जो स॒न्दरता को कई गंना बढ़ा देती हैं । इसकी विशेषता यह हैं कि 
बेल-बूटे, लताएँ तथा पशुओं .की आकृति अधिक सुन्दर ढंग से, 
प्रदर्शित है । बुद्ध की मूत्तियों पर मोटे वस्त्र का पहनावा दिखलाया 
गया हैँ जिससे ऊपर से अंग दिखलाईं न पड़ें। इंसा की पहली सदी से 
कृषाण राजाओं के शासनकाल में उस नये स्कूल को गान्धार- 
कला कहते हें। इसका कार्य पुरुषपुर (पेशावर) के समीप 
होता रहा। स्वात की घादी (प्राचीन गांधार प्रदेश) के कारण 
_यह गांधार-कला के नाम से प्रसिद्ध हुआ। यहाँ के कारीगर भूरे रंग 
का प्रस्तर प्रयोग करते थे । विद्वानों का मत है कि इस कला पर यूनानी 
कला का प्रभाव पड़ा, परन्तु भाव-प्रदरशंन तथा रचना का प्रकार 
सर्वथा भारतीय हे । इसी समय महायान पंथ के उदय होने से बुद्ध 


धर्म में भक्ति का प्रवेश हो गया । भगवान बुद्ध को योंगीश्वर के रूप'_ 


में दिखलाया गया तथा जटाधारी बुद्ध की प्रतिमा बनने लगी। 
विशेष कारणों से मुंखमण्डल के चारों ओर प्रंभामण्डल को प्रस्तर में 
दिखलाया गया । सबसे पहले भारतीय कला में तपस्वी गौतम की 
मत्ति यहीं तेयार की गयी, जिसमें केवल अस्थिचर्म ही शेष हें। 
' जातक-कथाओं की तो कोई बात ही नहीं। गान्धार-कला के पश्चात्‌ 

'गप्त-यग में तीन स्थानों पंर म॒त्तियाँ सुन्दर रूप से बनती रहीं। पहला 

मथुरा, दूसरा सारनाथ तथा तीसरा स्थान पाटलिपुत्र था.। सारनाथथ 
का केन्द्र अशोक के समय से ही प्रसिद्ध था। वहां पंर उसने धर्म राजिका 
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स्तूप तथा स्तम्भ बनवाया था। मथुरा का अभ्युदय कुषाण राज्य में 
हुआ तथा पाटलिपुत्र गुप्त-काल में विख्यात हुआ। मथुरा में चित्ती- . 


दार लाल पत्थर का प्रयोग किया जाता था। सारनाथ में चुनार के 


बालदार प्रस्तर प्रयुक्त होते थे | पाटलिपुत्र में धातु-मृत्तियों की प्रधा- 
नता थी। उस समय की मूत्तियां संग्रहालयों में सुरक्षित हें॥ 
विभिन्न रंग के प्रस्तरों के अतिरिक्त सभी स्कूल की कंला में कुछ-न- 
कुछ विशेषता वर्तमान थी । चौथी पांचवीं सदी में मथुरा-शलली की 
चरम उन्नति हुईं जिसमें शारीरिक बनावट की विशेषता थी॥ 
मथुरा में प्रभामण्डल सादे बनाये जाते थे और बस्त्रों पर आवतंन 
रहता था। उदाहरण के लिये बोधिसत्व की विशाल खड़ी प्रतिमा 
उपस्थित को जा सकती है। मथुरा के प्रभाव को हटाकर सारनाथ- 
स्कूल में निजी शैली चलायी गयी थी। वस्त्र प्रत्यादर्शी बनाये गये 
और प्रभामण्डल पूर्ण रूप से आभूषित किया गया । भगवानंबद्ध की 

धर्मंचक्र परिवतेनवाली मूत्ति सारताथ-स्कूल की देन हैँ जो प्राचीन” 
भारत की सबसे सुन्दर मूत्ति मानी गयी है। गुप्तकाल में बाह्मण 
धर्म के राजधर्म होने, पर भी बोद्ध प्रतिमायें अधिक संख्यां में तैयार 
की जाती रहीं। पोराणिक देवों में पंचदेवों ( विष्णु, शिव, दुर्गा, 
गणेश तथा सूर्य ) की पूजा प्रचलित हो गयी थी, इस कारण गप्त- 
काल से मब्य-युग ( ५००-१२०० ई० ) तक इन देवताओं की मर्तियाँ 
स्थान-स्थान पर मिलती हें | पाठलिपुत्र में जो प्रतिमायें . बनीं 

वह पाल-युगी होने के कारण <पाल-शेली” की मानी जाती हैं। इंसे 
पूर्वी भारतीय स्कूल भी कहते हेँ जिसने ८वीं सदी से बारहवीं सदी 
तक प्रधान स्थान ग्रहण कर लिया था। इसमें कसौटी तथा काले: 
चिकने प्रस्तर को हिन्दू देवी-देवताओं की मूत्तियां बनती रहीं । अगली 
पंक्तियों में इसका वर्णन मिलेगा । भगवान बद्ध की प्रत्येक प्रकार 

की मत्ति, बोधिसत्व, तथा हिन्दू देवी-देवताओं की भी मर्तियाँ अन-. 
गिनत संख्या में तेयार को गयीं । मृत्तियों में वस्त्र का आवरण इतना 
पतला दिखलाया ज़ाता' था कि उनके अद्भ साफ तौर पर दिखलाई' 

भा० ११ 
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पड़ जायें | पाटलिपुत्र के समीप नालंदा में भी अच्छे प्रकार की कांस्य 
मृत्तियाँ तैयार की जाती थीं। कला आदि की उन्नति से गृप्त- 
काल स्वर्ग-युग' के नाम से इतिहास में प्रसिद्ध हो गया। इस समय 
को कला रूपप्रधान तथा भावंत्रधान थी। शिल्पकार मृत्तियों को 
अत्यन्त' सुन्दर तैयार करते थे, परन्तु उसके आध्यात्मिक भावों को 
दिखलाने में कम सिद्धहस्त न थे। हृदय के भाव प्रस्तर की मृत्तियों 
द्वार। प्रकट हो जाते थे। पत्थर की मृत्तियों' के समान मिठ्टी की 
मत्तियाँ भी ग्रामीण लोग बनाते रहे । 

यों तो मिट॒टी की मृत्तियाँ मोहंजोदड़ो में भी मिली हूं, परन्तु 
ऐतिहासिक यूग के बाद इस कला में अत्यन्त अधिक विकास हुआ। 
प्रस्तर-कला के साथ-साथ इनकी भी. उन्नति दिखलायी पड़ती हे । 
सर्वृत्रथम मिट॒टो को मुछायम बनाकर हाथ से सब अंग अलग-अरूग 
बनाये जाते थे और बाद में हाथ से जोड़ दिये जाते थे । उनकी बनावट 
इतनी भद्‌दी है कि कोई भी व्यक्ति उसे ग्रामीण कला कह सकता है । 
सब से पुरानी पथ्वीमाता की मृत्ति मिली हुं। विद्वानों का 
मत हू कि शुंगकाल से मथूरा में मृण्मयी मूत्तियों के लिये सांचे का 
प्रयोग होने गा था । परन्तु केवल सिर ही सांचे में ढले मिले हें जिनको 
हाथ से बनी शरीर (सिर रहित) की आक्ृति में जोड़ दिया ज़ाता था 
शिल्पी गृप्त-काल में पूरी आकृति को सांचे में ढालकर तंयार करने 


लगे थे । इस कारण तत्कालीन अत्यन्त सन्दर मिटटी की मत्तियाँ 
मिली हेँ। अहिक्षत्तर, मयुरा तथा काशी इसके. केन्द्र थे । देव, 


 झनुष्य, मियुन, किन्नर तथा पशु-पक्षी सभी उस मिट्टी की कलात्मक 
'मृत्तियों में स्थान पा चुके हें। सन्दर केश सँवार स्त्री के सिर 
मिल हें जिनसे पूरे वस्त्राभूषण का ज्ञान हो. जाता हैं। बेसाली तथा 
काशी ( राजवाट ) में हजारों मिट॒टी की मुहरें मिली हें जिनपर 
छोटे रेख अंकित हेँ। उन मुहरों से अनेक ऐतिहासिक समस्याओं 
पर प्रकाश पड़ता हे। शासन-सम्बन्धी पदाधिकारियों की पदवियाँ 
स॒था व्यापारिक संस्थाओं की मुहरें (960) मिली हूँ। पहले 


डर 


डर 
हज चलने ॥ ४ न 0 ना काने जाल नव 
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की अपेक्षा ये मृण्मयी मूरत्तियाँ सुन्दर हैं और शिल्पकारों की निषु- 
'णता बतलाती हूँ। मिट॒टी से प्रत्येक प्रकार की आक्ृति' तैयार होने 
'के कारण संसार के छोगों ने गुप्त-कला की प्रशंसा की है। 
यह कहना अशआप्ंगिक न होगा कि राजाओं के सिक्‍कों पर जो आइक़्ूँ- 
तियाँ बनने लगीं, वह किसी प्रकार घट कर न थीं । वस्वराभूषण से 
सुजैज्जित राजा की छोटी प्रतिमा सिक्‍कों पर मिलती हे । ये सब भार- 
'तीव कऊ। की तरिशेषता को बतलाते हें । ईस्वी सन्‌ छठों' सदी ( हर्ष 
के ब्राद ) के पश्चात्‌ भारतीय तक्षण-कुला की अवनति प्रारम्भ हो 


' गयी । साम्राज्य नष्ट, हो गए तथा छोट-छोट शासक राज्य की लिप्सा 


में युद्ध करते रहें । किसी का ध्यान ललित-कलछा की ओर न था। केवल 
बंगाल के पाप्त बंगीय नरंशों ने इसे प्रोत्साहन दिया। पाल राजाओं 
के समय को मूत्तियाँ काले चिकने पत्थर की बनती रहीं। उनकी 
अपनी विशेषता थी। पाल-यूग में प्रचलित कछा के ढंग को पाल- 
शैली कहते थे | मब्ययुग में ब्राह्मण मूर्तियों को विशेष रूप से 
स्थान दिया गया था । पालवरेंश बौद्ध धर्मातुयय्यी होने पर भी 
सहिष्णु थे, इसलिए ब्राह्मण प्रतिमाओं के निर्माण में प्रोत्साहन देते 
रहे । आठवीं सदी के ब्राद॑ हिन्दू देवी-देवताओं की असंख्य मूत्तियाँ 
बनती रहीं। पश्चिमी भारत के इलोरा तथा एलेफेन्टा की गुफाओं में 
विशाल शोव प्रतिमयें वर्तमान हें जहाँ शिव के विभिन्न स्वरूप 
का प्रदर्शनं मिलता है । गंगाधर शिव, भेरव, कल्याण सुन्दर मूत्ति 
तथा -नटराज प्रधान हैं । खजुराहो तथा भुवनेश्वर के मन्दिरों पर 
अश्लील मतियाँ खदी हं जिनकी कला इतिहास में विशेष स्थान रखंती 
हैं । मध्ययग की विशेषता यह हे कि अधिकतर प्रतिमार्ये खड़ी बनती 


रहीं । दोहरे कमल का आसन सर्वत्र दिखलाई पड़ता है। भगवात के « 


अवतारों की सन्दर मत्तियां मिलती हें । पौराणिक देवताओं में अरौ- 
किक भाव प्रदर्शित करने के लिए, मनष्य' के शरीर से भिन्न तथां 
लोगों के रक्षक होने की सार्थंकता को सिद्ध करने के लिए: सभी 

पं * | ५०० “है ५ | 


“कु 
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देव तथा देवी प्रतिमाओं को[बहुभुजी तथा अनेक मुख के साथ कला- 
कारों ने तैयार किया था। शाक्तमत के प्रचार से सभी देवता अपनी 
शक्ति (स्त्री ) के साथ प्रकट होते हैं | मध्ययुग ( १९वीं सदी ) 
के अन्तिम समय से मूत्तियाँ मन्दिरों के वास्तुकला में आभूषण के 
लिये प्रयुक्त की जाने लगीं जिस कारण उनका व्यक्तित्व चला गया। 
नेपाल में मूत्तिकला का आरम्भ पाल-मूत्तियों के अनुकरण से हुआ। 
उत्तर भारत में मुसलमानों के आक्रमण के कारण आउवीं सदी के ' 
बाद कई महापुरुषों का जन्म दक्षिण भारत में हुआ तथा प्रसिद्ध राजा _ 
बे महात्मा वहीं पैदा हुए । शंकर तथा रामानुज ने शव तथा वेष्णव' 
मतों को पुष्ट किया। अतएव ग्यारहवीं सदी में चोल-नरेशों के 

राज्य में कला के नमूने विशेष मिलते हें । शिव और विष्णु की. ' 
अत्यन्त सुन्दर धातु की मूत्तियाँ बनने लगी थीं। यों तो गुप्तकाल में भी 
' धातु-मूत्तियाँ बनती रहीं और कुर्कीहार तया नालंदा से उच्च कोटि | 
की कांस्य मृत्तियाँ मिली हैं जो पाल-युग में ढाली गग्यी थीं, परन्तु * 
दक्षिण के चोल राजाओं के शासनकाल में सर्वोत्तम ढंग से बनी धातु- 

प्रतिमाओं के: नमूने मिले हैं । १०वीं सदी के बाद कलाकार मोम । 
के बनें सांचे का प्रयोग करते थे जिनमें गली धातु से मूर्तियां ढाली । 
जाती रहीं । इस-प्रकार दक्षिण भारतीय कांस्य प्रतिमाओं के तेयार 

करने का विशेष प्रकार था। नटराज' संसार की सर्वप्रेंसिद्ध धातु- 

मूर्ति माना गया' हे जो चोलकालीन अद्वितोय प्रतिमा हैँ। इसके क्‍ 
अतिरिक्त" विष्णु, कृष्ण, राम तथा धार्मिक सन्‍्तों की मूत्तियां कांस्या..] 
की बनी मिली हें। मध्ययुगी/कला ने भारत के बांहंर भी अपना , । 
प्रभाव जमाया और जावा, सुमात्रा, बाली आदि द्वीपों में हिन्दूमूत्तियाँ . । 
तैयार होती रहीं । भारतीय,कला में बौद्ध मूत्ति प्रज्ञापरमिता । 
के ढंग पर शक्ति का समावेश किया गया। दर्शन-शास्त्र में पुरुष | 
प्रकृति. ( ईंइ्वर व शक्ति' ) या मनुष्य व स्त्री का भेद तो वर्तमान | 
था, परन्तु ईंस्वी सदी के बाद इस भाव को कला में दिखलाया गया;। 
दोनों में परस्पर मेल है । एक के साथ-साथ दूसरा सदा सम्बन्धित हे । 


हर 


श्र 
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ईश्वर से पृथक्‌ शक्ति तया शक्ति के बिना ईइवर कुछ काम नहीं 
कर सकता । इसी भाव को कलाकारों ने प्रस्तरों में दिखलाया। पाल- 
वंश के समय में उमा-महँद्वर की मूत्तियां मिलती हें। लक्ष्मीनारायण 
तथा अद्धंनारीश्वर उसीके नमूने हें । नेपाल में तारा की मूर्ति उस 
भाव को बतलांती हैे। कहने का तात्ययं यह हैं कि भारतीय कला- : 
'कार पुण्यलाभ व धार्मिक सड्ावना को सामने रखकर मृत्ति तेयार 
'करते रहे, केक्‍्ल सोन्दर्य-प्रदर्शन उसका ध्ये्ष न था। 
....  चित्र-कला 
भारतीय चित्रुकछा यहां के आपूर्व बुद्धिवाले चित्रकारों के 
'धामिक तया भावभय विचारों को विस्तृत रूप से व्यक्त करती हें। 
"चित्रकला का व्रास्तविक इतिहास अजन्ता से प्रारम्भ होता है जिसमें 
भारतीय सांस्कृतिक विषयों का सुन्दर प्रदर्शन पाया जाता हैं, 
परन्तु सब से प्राचीन चित्र भाजा, मिर्जापुर तथा राजगढ़ की 
“गुफाओं में मिलते हैं । चित्रकार गुफा की भीतरी दीवार पर दो प्रकार 
से चित्र तेयार करते थे । पहले प्रकार का कार्य अनुकरण था। किसी 
“चित्र को सामने. रखकर उसका दूसरा चित्र (नकल ) बनाते अथवा 
उसके भाज को समझकर कल्पना से उसको चित्रित करते थे। उस 
समय के चित्रों का उद्देश्य था दोषों. को छिपाकर गुणों का 
उत्पादन करना । रमणीय' रूप देकर आनन्द प्रदान करना मुख्य ध्येय 
समझा जाता था। कभी-कभी प्रिय का चित्र तथा शिक्षाप्रद बाते 
"भी चित्र में दिखलायी जाती थीं। विष्ण-धर्मोत्तर आदि पुराण 
'तथा साहित्य के ग्रंथों में ऐसे सिद्धान्त की बातें भरी पड़ी हैं। 
'चित्रकार उपकरण, रंग, रीति आदि से पूर्णतया परिचित रहता 
था। वात्स्यायन ने तो चित्रकला को नागरिक के ज्ञान का आवश्यक 
-वियय बतलाया है । कालिदास ने शकुन्तला में चित्रकला को विनोद 
की वस्तु माना है । अन्य ग्रंथों में राजकीय चित्रशाला, सार्वजनिक 
बकलागृह तथा व्यक्तिगत चित्रगुह का वर्गन मिलता है। इससे प्रकट * 


बल अर चु 
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होता हैँ कि इस विषय का प्रचार सर्वत्र था। प्राचीन समय में भित्ति- 
चित्र ( फ्रेस्को पेन्टिड्र) का अधिक प्रचार था, जिसके उदाहरण” 
अजन्ता तथा बाघ की चित्रकारी में पाये जाते हैँ। चित्र खींचने का 
एक विशेष प्रकार था। मिट॒टी, भूसे, जूट, गोबर आदि को मिला 


, » करा एक लेप तैयार किया जाता था। चित्रभूमि पर इस लेप के” 


सूख जाने के बाद चित्रण का कार्य प्रारम्भ किया जाता” 
था। भरत ने नाटयशास्त्र में इस प्रकार के लेप का वर्णन किया है। 
फलक या केनवास पर भी चित्र खींचे जाते थे। किसी-किसी प्राचीन 
ताड-पत्र की हस्तलिखित पुस्तकों में भी चित्र पाए जाते हैं। सभी 
आधार पर चित्र एक ही प्रकार से खींचा जादा, रेखा खींचकर' 


. रज्ध भरा जाता। प्रधानतया छाल, पीछा, नीछा तथा इवेत--चार'” 


रज़्रों को चित्र-निर्माण में व्यवहार करते थे । संस्कृत के शिल्प-प्रंथों 
में खींची जानेवाली वस्तु की अवस्था (पोज) का भी वर्णन पाया" 
जाता है । भारत में अत्यन्त पुरानी गुफाओं में चित्र मिले हें, परन्तु" 
इंसा की चौथी सदी से, गुप्त राजाओं के समय से, इसकी विशेष 
उन्नति हुईं। कालिदास के ग्रंथों में सभी बातों का दर्णन विशद रूप" 
से पाया जाता है। अजन्ता की चित्रकारी संसारप्रसिद्ध हेँ। पहाड़ी 


: चढ्गानों को काटकर अजन्ता की गुफाएँ बनाई गंयीं। इनकी दीवारों 
पर एक प्रकार का प्लास्टर लगाकर और संफेदी कर के सुन्दर 
चित्र बनाए गए हैं। यहाँ' की गुफाओं में चित्र समय-समय पर बनते” 
रहे । भगवान बुद्ध की कर्थाओं का चित्रण ही अजन्ता की गुफाओं में 


किया गया है । इसके अतिरिक्त राजसभा व जुलूस आदि का चित्रण 
भी सुन्दर ढंग से पाया जांता हैं। इतके देखने से .उस समय की 
वेश-भूषा, रहत-सहन का पता छगता हे। चित्रों में जीवन के प्रति 
आंतन्ंद की भावना है । बुद्ध को भिक्षा देनेवाले माता-पुत्र का चित्र 


अजत्ता में सर्वोत्कृष्ट माना जाता हे । संसार में इसके समान सुन्दर 
भावमय चित्रकारी अच्यंत्र नहीं पायी जाती । राजकीय जुल्स का 


भी नाम उल्लेखनीय है। भारत में अजन्ता की सर्वश्रेष्ठ कला को 
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देखने संसार से यात्री आते हें। सभी इस चित्रकारों की सोन्दय- 
भावना की भूरि-भूरि प्रशंसा करते हें जहां कुरूपता का नाम नहीं । 

औचित्य का ध्यान सवेत्र रक्‍्खा गया है | छठीं सदी की चित्रकारी का 
उदाहरण मध्य भारत में बाघ की गुफाओं में मिलता है।. अजन्ता 
के लेप से यहाँ की भूमि में अन्तर हैँ । 'रंग-महल नाम की गुफा 
अद्भुत चित्रकारी का गृह है। स्त्री-गायिकाओं का दृश्य भी अत्यन्त 
मनमोहक है। इसमें वाद्य और संगीत का प्राचीन ढंग पाया जाता 
हैं । अजन्ता से बाघ की चित्रकला घट कर है । पर भावप्रधान चित्र 
स्वर्गीथ आनन्द देनेवाले हैं। यहां पर मानवजीवन से सम्बन्ध रखने 
वाले चित्र प्राए जाते हूँ। धारभिकता गौण रूप में है।.हैवेल आदि 
विद्वानों ने चित्रों की अत्यन्त मार्मिक प्रशंसा की हैँ । गुफाओं के भित्ति- 
चित्र का प्रभाव भारत से बाहरी देशों पर भी पड़ा. था। अजन्ता-' 
शैली के चित्र रऊदाख तथा मध्य एशिया की गुफाओं में मिले हं। उन' 
_ भित्ति-चित्रों में' लेप न लगाकर गुफा की दीवार पर सफेदी पर ही 
चित्र तैयार किये जातें थे। मध्य एशिया में भित्ति-चित्र ( मुराल) 

बौद्ध धर्म से सम्बन्धित विबयों को प्रदर्शित करते हें । बुद्ध के हजारों 
चित्र तुयेनहुआंग के पास सहस्र बुद्ध गुफा में पाये गये हूं। वहां 
कनवास तथा रेशमी_ वस्त्र पर भी सुन्दर चित्र बनते रहे। भित्ति- 
चित्रों के पश्चात्‌ ( यानी अजन्ता-शैली के बाद ) हस्तलिखित ग्रंथों 
को चित्रित करने का काये भारतीय कलाकारों ने उठाया था। उस 
समय ताड़पंत्र पर ग्रंथ लिखे गये थे। उन ताड़पत्रों के मंध्य में 
थोड़ी-प्ती जगह में चित्रकारों ने तेज रंग से तत्सम्बन्धी अथवा धामिक 
चित्रों को चित्रित करनें का प्रयांस कियो' था। उन रंगों के द्वारा 
जो चित्र तैयार किये गये थे, वह छोटे तो अवश्य थे, पर गहरे 
रंग के थे। पश्चिमी भारत में सर्वप्रंथम ऐसी चित्रकारी आरम्भ की 
गयी थी, इस कारण इसे पश्चिमी भारतीय शैली या जेन स्कूल के 
: ताम से पुकारते हें | दीवाल पर बड़े चित्र सूक्ष्म रूप में लाये गये थे। 
इनके उदाहरण गुजरात तथा पाल-युग की चित्रकला' में पाये 
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जाते है । पाल-शली में बौद्ध देवी-देवताओं के चित्र बनते रहे । प्रज्ञा 
पारमिता के चित्र विशेष उल्लेखनीय हूं। 


१०वीं से १९वीं सदी तक बंगाल तथा ११वीं से १६वीं सदी 
तक गुजरात में इस सूक्ष्म रूप में चित्र बनते रहे | ताड़पत्र पर लिखे 
हस्तलिखित ग्रंथों के स्थान पर कागज भी आ गया और उसपर 
भी सूक्ष्म चित्र खींचे जाने लगे थे। इनमें लम्बी आंखें, नुकीली नाक 
तथा बड़े नेत्रों की विशेषता है । ग्रंथों में कल्पसूत्र (जैन), भागवत 
(वेष्णब) तया वसनन्‍्तबविलास' (लौकिक विषय) के नाम उल्लेख- 
नीय हैं । इसी गृजरराती चित्रकला के नमने एलोरा की गफा में भी वर्तं- 
मान हें । वही धीरे-धीरे मालवा तथा पश्चिमी राजपुताना में प्रच- 
'लित हो गया जो आगे चल कर राजपृत-शली के नाम से विख्यात 
हुआ। इसमें मनृष्य के भावमय विचारों को सर्वोत्तम ढंग से प्रदर्शित 
किया गया था । संग्ीत-सम्बन्धी रागमाला चित्र राजपृत-दली 


के सब से सुन्दर नमने हें। 
संगीत 

ललित-कला का एक मुख्य अंग संगीत भी हे । संगीत वह 
माया है जिसमें पड़ कर मनुष्य क्या, पशु भी प्राण दे देते ह। भत हरि ने 
साफ तौर से कहा हे कि--साहित्यसंगीतकलाविहीन:, साक्षात्‌ 
पशु: पुच्छविषाणहीन:--संगीत' बिना मनुष्य पशु के समान हे। 
कला' का प्रधान अंग' होने के कारण संगीत को बहुत महत्त्व दिया 
जाता है। यह आनन्ददायक तथा' आध्यात्मिक विकास में सहायक 
भी है, अतएव गीता में कृष्ण भगवान ने बतलाया है कि 'में सामवेद 
हूँ । संगीत-शास्त्र सामवेद का उपवेद है । साम का गायन बड़ा ही 
मधर, मनोहर तथा चित्ताकर्षक होता है । संगीत की उत्पत्ति इन्हीं 
साम-गायनों से हुईं हे। दाशनिक लोगों का विचार हे कि ओअ्म्‌ 
(प्रणव) से विभिन्न राग निकले । संगीत के सात स्वर भी. प्रणव 


से ही निकले । भारतवर्ष में इसका प्रचार अत्यन्त प्राचीन समय 


भारत की ललित-कला १६९ 


से आ रहा है । महषि वाल्मीकि ने लूव-कुश को जंगल में संगीत की 
शिक्षा दी। नारदजी संगीत के. आचाये थे। संगीत के तीन भिन्न 
अंगों--गान, वाद्य तथा नृत्य--का वर्णन भारतीय शिल्प-प्रंथों या 
संगीत-साहित्य में पाया जाता है । भरत के नाट्यशास्त्र में सब 
अंगों का वर्णन हे । नाठ्यशास्त्र 'ही संगीत-शास्त्र का प्रथम ग्रंथ हैं। 
जितने संगीत-विबयक ग्रंथ आज तक उपलब्ध हें, यह उन सबमें 
प्राचीनतम हे । समग्र संगीतशास्त्र नाद के अधीन है। नाद दो 
प्रकार का होता हें--आहत तथा अनाहत। जो नाद आधघात़ के 
बिना उत्पन्न होता है, उसे अनाहत नाद कहते हें । वीणा और मृदंग 
आदि पर हाय मारने से तथा कण्ठ से जो नाद उत्पन्न होता हैं, 
वह आहत नाद कहलाता हूं। संगीतरत्नाकर भी इसी विषय का 
एक प्रधान ग्रंथ है। शास्त्र में दो प्रकार से: संगीत की अभिव्यक्ति 
की जाती हें--पहला, देशी ढंग जो सर्वसाधारण के प्रयोग में आता 
हैं; दूसरे, मार्गी तरीका का केन्द्र दक्षिण भारत था जिसमें द्वाविड़ी, 

आन्ध्री' तथा करनाटकी राग प्रयकक्‍्त किया. जाता है। इसी विद्या 
को ऋषियों ने गन्वर्त तयथाः अप्सराओं को सिखलाया। प्राचीन समय 
में संगीत सर्वसाधारण की-विद्या थी। वात्स्यायन ने -भी संगीतशझ्ास्त्र 
'पर प्रकाश डाला हे। नागरिक इसका ज्ञान रखते थे। राज-दरबार 
में गानेवालों का समुचित आदर किया जाता था.। बालक, बालि- 
काएँ तया स्त्रियाँ संगीत की शिक्षा: ग्रहण करती थीं। कालिदास 
के ग्रंथ तथा मुच्छ-कटिक में इस कला का वणन सत्र पाया जाता 
है । ईसा की छठीं सदी तक ( गुप्त-युग में ) संगीत की अच्छी उन्नति 
हुईं। साहित्यिक वर्णन के अतिरिक्त चित्र तथा मूत्तिकला में इसे 
स्थान मिल गया था। बाघ की गुफा, में नृत्य करनेवाली दो मण्ड- 
छियों का चित्र पाया जाता है। मृदद्भ, भाल व वीणा आदि का चित्र 
खींचा गया है। सिक्‍के पर गुप्त राजा समुद्रगुप्त वीणा बजाते अंकित: 
 हैं। भूमरा मन्दिर में शिव के गण भेरी, काल आदि बजाते 
दिखलाए गए हूं। दक्षिण में ताण्डव नृत्य करते शिव की धातु-प्रतिमा 


शा 
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मिलती है। इस प्रकार यह विंदित होता हैं कि साधारण व्यक्ति से 
लेकर राजसभा तक संगीत का आदर था और छोग जानते थे। 
नवीं सदी में रचित नारद का 'संगीत मकरन्द' कला का एक प्रसिद्ध 
ग्रंथ है। तामिल वेद मार्गी ढंग का अनूठा ग्रंथ है। मध्ययुग में विजय 
नगर में दस ठाट की उत्पत्ति हुईं। वेष्णव तथा शेव' धर्म की वृद्धि: 
से मन्दिर गाने तथा नृत्य के घर हो गये । दक्षिण के नाथ मुनि ने 
इसका खूब प्रचार किया। श्रीयामुताचार्य का भी नाम लेने योग्य 
है। तीर्थों में इसका प्रचार बढ़ने छगा। साथुओं ने इसके प्रचार में 
हाथ बँठाया | मठ की भी बारी आयी । गाने-बजाने की जगहें स्थापित" 
हो गयीं । उत्सव पर नृत्य भी होने लगे धीरे-धीरे राज-दरबार संगीत 
का केन्द्र हो गया । इसी तरह से भारत में इसका प्रचार बढ़ता गया। 
हरिकीर्तन के साथ नृत्य पर भी जोर पड़ा । शिव के ताण्डव नृत्य 
तथा महाविष्णु के नृत्य को आदर्श मान कर सबने नृत्य को अपनाया । 
ऋग्वेद में नृत्य का उल्लेख पाया जाता हैँ। रामायण तथा महाभारत 
में भी इसके उदाहरण मिलते हेँ। अतः प्राचीन काल में नृत्य 
के प्रचार का अनुमान उपयु क्‍त साहित्य उल्लेखों से ही क्रिया 
जाता है । संगीत के साथ नाटक ( अभिनय ) का भी प्रचार होता 
रहा, क्योंकि नाटक में उसी बात को ठीक प्रकार से रखना ही पर्याप्त 
न था; परन्तु गान, वाद्य तथा नृत्य भी सम्बन्धित थे। भारतीय नाटक 
सर्वाज्भ सुन्दर होते थे। नाटक किसी विशेष घटना यथा उत्सव पर 
दिखलाएं जाते हैं । यही कारण है कि ललित-कला में संगीत के साथ 
अभिनय का भी नाम लिया जाता हैं।. 
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भारतीय उपनिवेशों की संस्कृति 
प्राचीन भारत के अधिवासी बड़े ही उत्साही तथा परिश्रमी 
थे। वे कला-कौशल, सांसारिक सुख तथा आध्यात्मिक अभ्युदय के 


ऊँचे शिखर पर पहुँच कर भी सनन्‍्तुष्ट नहीं हुए, परन्तु उन लोगों ने 


भारत के समीप के और एशिया के दूर क॑ प्रान्तों में जाकर उपनिवेश 


बनाया ओर संस्कृति फंछाई, वहाँ पर आये-धर्म और उन्नत साहित्य 


का प्रचार किया। उन दंशों के प्राचीन इतिहास तथा प्राप्त लेखों 
के अध्ययन से उपर्युक्त कथन की पुष्टि होती है। उनके रीति- 
रिवाज बतलाते हें कि उस देश पर भारतीथ संस्कृति की गहरी 
छाप पड़ी थी। भारतीय सभ्यता के चिह्न मध्य एशिया, तुकिस्तान, 
ओर एशिया के देक्षिणी पूर्वी भाग मलाया, सुमात्रा, जावा, बाली, 
चम्पा, कम्बोडियां तथा थाईलेंड (स्याम) में अधिकता से मिलते हें। 

भारत के प्राचीन साहित्य के अध्ययन से प्रकट होता है कि 
इंसा पूर्व सदियों से ही भारतीयों को समीप के द्वीपों का ज्ञान था । 
रामायण तया पुराण में यव द्वीप तथा सुवर्ग द्वीप का उल्लेख मिलता 
हैं। इनकी समता वतंमान जावा-सुमात्रा से की जाती है। रामायण 
में जावा के सात छोटे राज्यों का वर्णन मिलता हे--यवद्वीपं सप्त- 
राज्योपशोभितम्‌ । यदि उन द्वीपों के निवासियों के नामों पर ध्यान 
दिया जाय, तो सारी बातें स्पष्ट हो जाती हूँ और भारत का प्रभाव 
वहाँ ज्ञात होता है । बाली द्वीप के रहनेवाले कलिंग और पांडिय 
नाम से पुकारे जाते थे। वह नाम संकेत करता हे कि भारत के 
विभिन्न प्रान्तों से वहाँ जाकर लोग बस गए थे । डा० कुमार स्वामी: 
का मत हे कि जावा के निवासी दक्षिण भारत से गए थे। 

भारत के उपनिवेश तथा सभ्यता के प्रंस्नार के दो मुख्य कारण 


जे 
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थे। पहला कारण यह था कि यहां के राजाओं ने धर्मविजयी भावना 
को लेकर वृहत्तर भारत में अपने दूत भेजे । उनके दूतों ने आये-धर्म 
का विस्तार किया और उतको अधीनस्थ शासक बनाया। अशोक 
मौ् ने बौद्ध धर्म के फैलाने के लिए एशिया और योरप के विभिन्न 
देशों में धर्म-प्रचारक भेजे । गुप्तकाल में सम्राट समुद्रगुप्त ने अपनी 
विजययात्रा में द्वीपों के शासकों से कर ग्रहण किया। उन लोगों नें 
बहुत-सा द्रव्य भेंट में दिया और राजाज्ञा, पालन करने के लिए 
उद्यत हो गए । दूसरा कारण यह था कि भारतीय अपने व्यापार 
'को सव्वेत्र फैलाना चाहते थे; अतएव वे द्वीपों में भी गए और आथिक 
समत्या के साथ-साथ उन्होंने यहां के रीति-रस्म को भी वहां प्रच- 
लित किया। व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित होने पर लोगों में विचार- 
विनिमय होने लगा । “यही भावना बढ़ते-बढ़ते संस्क्ृति के आदान- 
प्रदान में परिवर्तित हो गयी । बौद्ध जातक-प्रंथों में भारत और 
द्वीपप्तमूहों के व्यापार का वर्गन' मिझता है । जलमार्ग इन द्वीपों से 
होकर चीन तक जाया करता था। वहां से भारतीय सामान के 
बदले में रेशम आया करता था जिसका वर्गन महाकवि कालिदास 
के ग्रंथों. ( कुमरसंभव, शकुंतला ) में पाया जाता हं---चीनां शुक- 
'मिक्र कंतो: प्रतिवातं नीयमानस्थ । व्यापार के साथ भारतीयों ने 
द्वीपों को अपना उपनिवेश बना लिया, जिसका समर्थन टालेमी 
ने किया हें।ईंसा की तीसरी' सदी में उत्तरी भारत में चम्पा से 
एक राजा आया था। प्राय: इसी समय से द्वीपों में भारतवासी रहने 
लगे और उपनिवेश् का प्रारम्भ हुआ। चम्पा के लेखों में भारतीय 
उपनिवेश का उल्लेख पाया जाता है । जावा के इतिहास से पता 
चलता हैँ कि वहां. छटीं सदी में गुजरात से एक राजकुमार पांच 
हजार आदमियों कें साथ गया और बस गया। इसी प्रकार भारतीयों 
ने जावा, चम्पा, कम्बोडिया आदि देशों में पहली सदी से उपनिवेश 
बना लिया था, जहां दो सौ वर्षों के बाद एक हिन्दू राज्य स्थापित 
हो गया।। 


भारतीय उपनिवेशों की संस्कृति १७३ 


भारतीय उपनिवेश का सबसें प्रबंल प्रमाण यह हे कि वहां के 
शासक तथा नगंरों के नाम भारतीय ढंग पर रक्‍्खे गये थे। राजाओं 
के नाम के साथ “वर्मा तथा नगरों के साथ 'पुर' शब्द जड़े हैं। पांचवीं 
सदी में सूमात्रा, चम्पा ओर कम्बोडिया आदि के राजा भद्र वर्मा, 
महेन्द्र वर्मा आदि के नाम॑ से विख्यात थे। थाईलैण्ड (स्यथाम) के 
राजाओं ने अपना नाम रांम' और राजधानी का नाम' अयोध्या 
रक्‍्खा । इस प्रकार जयादित्य॑ंपुर, श्रेष्ठपपुर आदि नाम' मिलते हैं। 
भारतीय लोगीं ने उन द्वीपों में अपना उपनिवेश ही नहीं बनाया, 
वरन्‌ भारतीय रीति और साहित्य, का भी प्रंचार किया। देववाणी 
संस्कृत का पठन-पाठन वहां प्रारम्भ हो गया। देवपूजा, दान व , 
 कीत॑न' आदि धामिक कार्य संस्कृत में होने लगे। पांचवीं सदी के 
आसपास कम्बोडिया, चम्पा, जावा तथा बाली द्वीपों में जितने लेख 
मिले हें, वे सब संस्कृत में लिखें हुए हें। लेखों के आंधार पर यह 
कहा जा सकता हे कि संस्कृत साहित्य ( काव्य, नाटक, दर्शन ) 
तेथा वेदविषयक बातों का वर्णन भारतीय ढंग पर कराया जाता 
था । चम्पा का शासक भद्र वर्मा चारों वेद, षडदर्शन, बौद्ध साहित्य, 
व्याकरण तथा कल्प आदि शास्त्रों का प्रंकाण्ड विंद्वान्‌ था। डाक्टर 
मजूमदार ने अपनी पुस्तक में इस बात को सप्रमाण सिद्ध किया 
है कि वेद, दर्शन, बौद्ध दर्शन, व्याकरण, स्मेति, पुराण, रामायण 
तथा महाभारत का पठन-पाठन. द्वीपों की जनता भारतीय ढंग 
से करती थी। वहां के पूजांगृहों में रामायण तथा महाभारत-सम्बन्धी 
चित्र खिचे मिलंते हें। इससे प्रकट होता हे कि वहां पर भारत के 
धारमिक ग्रंथों का प्रचार था। 
उपनिवश्ञों में भारतीयों के निवास करने के कारण वहां के रहने- 
बालों ने भारतीय सामाजिक नियम तथा रीति-रिवाज का अनुकरण 
किया । चम्पा के लेखों से मालम पड़ता है कि वहां समाज को 
चार वर्णों में बांठा गया था। वे चारों अपना-अपना कार्य करतें थे 
और परस्पर प्रेममय सम्बन्ध रखते थे। ब्राह्मण-क्षत्रिय में विवोह 
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होते के कारग ब्रह्म-क्षत्रिय नामक जाति पंदा हो गयी थी। भारत 
के ऐसे वल्त्र और आभूषण वहां के आदि-निवासी पहनने छगे। चम्पा- 
निवापी व्यापार में बड़े नियुण थे और उनका मार्ग जावा-सुमात्रा तक 
विस्तुत था। भारतीय शैली पर वें लोग मनोरंजन तथा आमोद- 
प्रमोद के सामान एकत्र करते थे। गाना, बजाना, नाचता तथा 
नाठकों के देखने से उनमें भारतीययन टपकता हुँ। उनकी रहन- 
सहन और धार्मिक कृत्य सभी भारतीय थे। यज्ञ करने की प्रथा तो 
यहीं से बढ़ां गयी । वहां के समाज में वही बातें महत्ता रखती थीं, 
जो भारतीय समझी ज(ती थीं। - 
उपनिवेशों की शासत-प्रणाली आदर्श तरीके की थी। राजा 
को इंश्वर का अवतार माना जाता था। भारत-न रेशों के सदश बहां का 
आशसकसब प्रबन्ध करता था तया राजकर्म चारो प्रत्येक कार्य में उत्तको 
सहायता किया करते थे। राजा जित धर्म को मानता था, उसीको प्रजा 
अपनाती थी। सभ्यता के साथ-साथ भारतीय धर्म का वहां प्रसार 
हुआ । वहां के निवासियों ने इसका स्वागत किया। इसलिए दोव 
तथा वेष्णव-मतों का समुचित विकास उपनिवेशों में पाया जाता 
हैं। डा० कृष्ण स्वामी के मतातुसार वेष्णब, शव तथा बौद्ध धर्मों का 
प्रचार क्रमश: हुआ । द्वीपों के पांचनों सदी के लेखों में वेष्णव मत 
का वर्गत मिछता हैं। चम्पा के राजाओं ने विष्णु-मन्दिर तेयार कराया 
जिपमें शेबशायी या. गरुड़वाही भगवान -की प्रतिभा प्रतिष्ठित की 
गयी थी । सातवीं सदी का एक लेख मलाया में मिला हे जिसमें 
विष्णु-मन्दिर का उल्लेख मिलता हैँ। चम्पा के राज प्रकाशवर्म ने 
शिव की ताण्डव मूर्ति की स्थापना कराई थी। भदेंश्वर नाथ शिव- 
..  लिग की मृत्ति प्रतिष्ठित की गयी । शायद गुप्त-काल में उपनिवेश्ों 
- में विस्तार के- कारण भागवत धर्म वहां पहुँच गया। इस तरह भारत 
का सम्बन्ध उपनिवेश्ञों से घनिष्ठ होता गया। ब्राह्मण धर्मों के बाद 
बौद्ध धर्म का प्रचार उपनिवेश्ञों में हुआ। तिब्बंती ऐतिहासिक तारा- 
* नाथ ने लिखा है कि वसुबन्धु के शिष्पों ने इण्डोचीन में महायान मत 
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का प्रसार किया था, जहां पर प्रारम्भ मैं हीतयान का प्रचार था। , 
सातवीं सदी के यात्री इत्सिग ने सुमात्रा में बोद्ध धर्म के प्रचार का वर्णव 
क्‍किया हैं । वहां भिक्षुगण भारतीय ढंग से, रहते तया विद्या का अध्ययन 
करते थे। जावां में एक विशाल मन्दिर, वारोव॒दुर, की स्थिति 
मिलती है। उसके चित्रों से ज्ञात होता है कि द्वीपों में बौद्धधर्म को 
प्रधान स्थान प्राप्त था। जावा से भी लोग विद्या पढ़ने भारतवर्ष में 
5) आया करते थे। वहां के राज! बलपुत्रदेव ने नालंदा महाविहार 
। में एक स्थान बनवाया था। उसने अपने मित्र पाल नरेश देवपाल 

। से उस स्थान के रक्षार्थ पांच गांव दान में दिलवाये थे और उसकी 
कमी दूसरे प्रकार से पूरी कर दी थी। उपनिवेश्ञों में भारतीयों से 
| 
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प्रभावित होकर या अन्तर्राष्ट्रीय यशप्राप्ति के लिए जावा के राजा 
ने ऐसा किया होगा। द | ्ग्् 
उपनिवेशों में ऊपरी बातों पर विचार के बाद यदि कला पर 
ध्यान दिया जाय, तो साफ तोर से मालूम पड़ता हे कि भारतीय शैली 
ः का वहां गहरा प्रभाव था। चम्पा तथा कम्बोडिया में गृप्ल-कला 
का अनुकरण कर मन्दिर तेयार किए गए । उतकी बनावट -पर 
भारत की छाप है। ये मन्दिर आये नागर शैली के शिखरयुक्त 
निर्भित किए गए थे-। मंदिरों की खुदाई गुप्त-तक्षण-कला से मिलती- 
जुलती हे। उनकी चोखटों में अनन्तशायी विष्णु व मकर की मूत्तियां 
बनी हैं । भारतीय ढंग के उष्णीष तथा वस्त्रधारी मूत्तियां मिलती 
हैं । कम्बोडिया और चम्पा में: ऐसे अनेक मन्दिर पाए जाते हैं | वहां. 
भारतीय कला स्वयं उत्पन्न नहीं हुईं, पर भारत से ली गयी । 
जावा तथा सुमात्रा की कद में भी भारतीयपन है। जावा के 
मन्दिर चालुक्य तथा पल्‍लव-शली पर तैयार' मिलते -हैं । उड़ीसा 
' के भुवनेश्वर मन्दिर की तरह जावा के मन्दिरों में शिखर व अमरूक 
कं प्रयोग किया गया हैँ । राम-कृष्ण-सम्बन्धी चित्र वहां की मिट्टी 
। - की चीजों पर मिलते हें। छोगों का ख्याल है कि बंगाल से होकर 
ि पाल-कालीन' कला का विस्तार उपनिवंशों में हुआ। द 


+ “लिए >स्वीकि७-+०४क- + « नमन शिीतफात न ध् 


१७६ भारतीय गोरव 


भारतीयता की छाप उपनिवेशों में सवंत्र पायी जाती है । साहित्य 
के अतिरिक्त लिपि पर भी दक्षिण भारत का प्रभाव माल्म पड़ता 
है। संस्क्रृत का पहले बड़ा सम्मान था, अतएवं सब लेख संस्कृत 
में पाए जाते हैं । भारत में ब्राह्मण धर्म के पुनरुद्धार से उपनिवेश' 
में भी संस्कृत का फंलाव हो गया। इस प्रकार भारत से सभी बात' 
धीरे-धीरे उपनिवेशों में फेलती गयी। भारतीय संस्कृति के प्रसार 
अथवा भ्रमण की एक सन्दर कहानी हे जिसका थोड़ा-सा दिग्दर्शन 
ऊपर कराया गया है । भारत से पूर्वी द्वीप-समह समीप होने के 
कारण भारतीय सभ्यता का प्रधान केन्द्र बन गया । उन स्थानों 
में आवागमन जारी रहा तथा दूर के स्थान भी इस प्रभाव से बच न 
सके । चीन, जापान में भी धर्मप्रचारक गए जिनके साथ सभ्यता का 
श्रोत बहुता गया। एशिया के पश्चिमी भाग--तिब्बत, अफगानिस्तान, 
मध्य एशिया भी इससे बचे न रहे । चूंकि भारत का प्राचीन व्यापार 
स्थल-मं!र्ग से योरप से होता रहा, अतएव वहां के निवासी भारंतीय' 
संस्कृति से पूर्ण रूप से परिचित थे। उत्तरी भाग द्वारा 
मध्य एशिया में जाने के दो मार्ग थे--एक लेह से तथा दूसरा 
गिलजित होकर | मार्ग में ऊंचे पवतश्रेणियों तथा दरों को पारं कर 
खोतान पहुँच जाते थे जो पश्चिमी भूभाग का मुख्य नगर था। खोतान 
से तरीम कोटे के दक्षिणी भाग होकर मध्य एशिया के पूरब छोर तक 
रास्ता गयां था जिससे होकर ह॒वेन्सांग भारत आया था। इसी मार्ग 
में अनेक खण्डहर तथा भग्नावशेष मिले हें जो प्रमाणित करते हैं 
कि भारतीय संस्कृति का मध्य एशिया में प्रचार था। चूंकि : 
कनिष्क॑.का राज्य काशी से लेकरक्षुरिचमी मध्य एशिया तक 
विस्तृत था, इस कारण दोनों देझ्षों में आंना-जाना हुआ तथा 
सांस्कृतिक आदानं-प्रदान भी हुए 
.._भध्य एशिया में भारतवासियों ने बौद्ध धर्म का प्रचार किया 
था. जिसके दो प्रबल प्रमाण मिले हें। पहला बौद्ध चित्र जो अजन्ता 
की शेली पर मठों की .दीवालः पर बने थे, दूसरे साहित्यिक ग्रंथ 
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जिनकी प्रतियां बाल में दबी पायी गंयी हें। भित्ति-चित्रों का सर्वे- 
श्रेष्ठ नमूना खोतान, मीरान तथा तुमेन हुआंग में मिले हें जिन॑ंपर 
'भारतीयता की सच्ची छाप हैं। मठों से प्राप्त घरेल सामग्री भी भार- 
लोय ढंग को हैं। वहीं से सर्वप्रथम बौद्ध धर्म का प्रचार चीन में हुआ 
था। चीन में कई भारतीय पंडित राजा के निमंत्रण पाकर गंये और 
बौद्ध ग्रंथों का चीनी भाषा में अनुवाद किया। कुमारजीव तंथा 
श्री दीपंकर श्री ज्ञान के नाम उल्लेखनीय हें। तिब्बत में भी ७वीं 
सदी के बाद उन स्थानों से बौद्ध धर्म फैला । गम्पो की रानियों ने 
बुद्ध धर्म का प्रचार किया था जो तारा देवी की तरह तिब्बत में 
'पूजित होती हैं । तिब्बत में भारतीय विद्वानों का तांता छगा रहा। इस 
प्रकार मध्य एशिया, चीन तया तिब्बत में भारतीय संस्कृति फंली । 
भारतवासियों के उपनिवेश बाल की पर्तों के नीचे दबे मिले हैं।. 
सर आरलस्तीन ने उन खण्डहरों अयवा दबे स्थानों की खदाई कर 
प्रशंसनीय काय किया है । उससे पता छगा है कि भारतीय , संस्कृति 
तथा सभ्यता का प्रसार उपरले हिन्द में भली भांति हो गया था। 
'मिशनरी भाव को लेकर यहां से लोग गए और उनके सामने अपनी 
बातों को सुनाया । अन्त में नियमत: अच्छी बातों पर सबका ध्यान 
गया और असंस्कृत बातों को छोड़ कर सबों ने भारतीययन को 
अपनाय। । यही कारण है कि एशिया का कोई भाग भारत के 
प्रभाव से बचा न रहा॥ उन देशों के प्राचीन इतिहास, प्राप्त लेख 
तथा खण्डहर इस बात के समर्थक हें कि पुराने समय में परिचमी: 
यथा पूर्वी एशिया में भारतीय ड्लंस्क्ृति ने अपना घर बना लिया था। 
भारत देवलोक सममा जाता था। कौन-सा ऐसा भूभाग था, जहां 
से मार्ग की सुगमता होने पर यात्री भारत न आए हों। यात्रियों का 
अ्रमण-वत्तांत कही हुईं बातों की. पुष्टि करता है । इसका वर्णन अगले 
अध्याय में मिलेगा। यही नहीं, अफिका के समीप मैडागास्कर द्वीप में 
भारतीय सिक्‍के मिले हें जिनसे प्रतीत होता हे कि भारत से लोग 
वहां गए थे । मेक्सिको ( उत्तरी अमेरिका ) की खुदाई में हिन्दू- 
भा० .१२ 
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मूत्तियां मिली हेँ। इन्हें देखकर सबको आंदचर्य होता है कि' सुदूर 
देश में कसे .हिंन्दू मन्दिर बने । इसका उत्तर यही हो सकता है 
कि हिन्दू संस्कृति का वहां विस्तार था । 

इस प्रकार एशिया, बेबिलोनिया तथा मिस देश की सभ्यता 
से तुलना करने पर यह कहा जा सकता हे कि भारत की सभ्यता 
ईसा पूर्व पांच हजार वर्ष पहले से चली आ रही है। दुनिया के 
सभ्य देशों में इसकी गणना होती है । . 

| 
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भारत का. महत्व 
भारतवर्ष का महत्व. जितना कहा जाय, सब थोड़ा 


फह्ोगा। पिछले अध्यायों में जितनी बातों पर प्रकाश डाला गया हैं, 
उन्हीं के बारे में अधिक बातें कही जा सकती हें, पर स्थांनाभाव के 
'कारण संक्षेप विन्नरण से ही संन्तोष करना पंड़ता है। यहां पर विदेशी 
यात्रियों द्वारा कथित भारतीय गौरव-विषयक वर्णन 'का दिग्दंशन 
'कराया जायगा। भारत सदा से सभी देशों का सिरमौर रहा है। इसे 
'देखनें के लिए सदा लोग तरसा करते थे। विदेश से यात्री-गण किसी- 
'न-किसी प्रकार सदा आते रहे । पहले कहा जा चुका है कि इंसा पृव॑ 
'शताब्दियों में बोद्ध धर्म का प्रसार था, अतएवं भारत से धर्मप्रचारक 
'अन्ये दशों में भेजे गये । भांरतीय व्यापार के कारण भी लोगों को 


यहां की बातें ज्ञात हो गयी थीं। सर्वप्रथम-सिकन्दर महान्‌ का आक्र- 


'मण भारत पर हुआ, जिसंका ऐतिहासिक महत्त्व था। यों तो ईरान 


के राजा चढ़ाई करंते रहे, परन्तु यूनानी सिकन्दर का ही प्रभाव रह 
गया । उसके साथ॑ तथा बाद में यूनानी यात्री आये जिन्होंने भारत 


'का वर्गन किया हैँ। मेगस्थनीज पुराक्रा यात्री माना जाता हैं! उसके 
शूर्वे हेरोडोटस नामक यूनानी इतिहासज्ञ भारत में आया था। उसका 
वर्णन कही हुईं बातों पर अवलूम्बित होने के कारण अनुभव तथा 


सचाई से दूर है। जो कुछ भी हो, हेरोडोटस का विवरण 
काफी रोचक तथा विस्तृत है। मेंगस्थनीज ने 'इंडिका! नाम की 

युस्तंक' लिखी जो आजकल उपलब्ध नहीं है । उसकी कही हुईं 
बातें यत्र-तंत्र उसं देश के लेखकों ने उल्लिखित की हें। वह सीरिया 
“दरबार. का राजदूत बनाकर पाटलिपुत्र की राजसभा में भेजा गया 
आ। वह राजवानी में रहा तंथा राज-सभा में बेठता' था। वह लीगों के 
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सम्पर्क में आया, अतएवं उसके कथन का आधार अपना अनुभव और 
देखी हुई बात हे । स्ट वो, प्लीनि तथा एरियन के लेखों से मेगस्थनीज' 
के भारतीय वर्णन का पता चलता है। उन तीनों यात्रियों ने भारत- 
वर्ष का वर्गन सुन्दर ढंग से किया है। 

समाज में राजा तथा प्रजा का पृथक-पृथक स्थान था। दोनों 
स्वतंत्रतापृवक कार्य करते थे। सामाजिक 'कार्य में राजा हस्तक्षेप 
नहीं करता था। मेगस्थनीज ने लिखा हैँ कि भारत में राजाओं ने 
शासन किया तथा वे नष्ट भी हो गए, परन्तु समाज में कोई परि- 
वर्तेन न हुआ। युद्ध के समय भी शान्तिमय वातावरण,रहा करता था । 
समाज वर्णाश्रम-धर्म के अनुसार चार वर्णों में विभकत किया गया 
था। परन्तु मेगस्थनीज ने वर्ण के कार्यानुसार 'सात जातियों का वर्णन 
किया हूँ । ब्राह्मण अधिकतर दाशनिक हुआ करते थे तथा भविष्यवाणी" 
करते थे। यदि तीन बार उनके कथन असत्य हो जाते, तो जीवन' 
भर वे चुप रहते। दार्शनिक लोग राजकीय कर से मुक्त कर दिए 
गये थे। इस कथन की पुष्टि अशोक के लेख तथा कौटिल्य के, 
अयंशास्त्र से की जाती है जिसमें श्रमण (यति-ब्राह्मण) को लगान 
से रहित भूमि दांन दी-जाती थी'। दूसरी जाति गृहस्थ की थी जो 
'खेती और व्यापार आदि किया करती थी। सम्भवतः मनु-कथित वेश्य' 
'जाति इससे मिलती-जुलती थी। शिकार करनेवाले तीसरी जाति' 
'में रखे गए थे। एरियन ने गड़ेरिये से उनकी समता की हे। शृद्र 
चौथे प्रकार की जाति के थे। अन्य यूनानी लेखकों ने उस जाति को 
:कारीगर के नाम से उल्लिखित किया हे। उन सबका काम शारी+ 


रिक परिश्रम तथा सेवा करना था । योद्धाओं की. गिनती एक पथक 


जाति के नाम से की' गंयी थी । संच्चे क्षत्रिय इसमें संम्मिलित 
किये गए थे। जो छोग राजा के लिए भेदिया का काम' किया करते 
' थे, उन्हें छठी जाति में रक्खा गया थां। अन्तिमःजाति' (सातंवीं) 
'दरबार के सभासदों तथा सलाहकारों की मानी जाती-थी। इस" 
'्रकार मेगस्थनीज ने समाज को सात भ्रागों में विभाजित किया 


छ् 


के अनन्त बी 


लक 


जज -- ->-तननलन- --चऋआर. ... - 
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था। शास्त्रीय विवाह 'तथा सती की प्रथा समाज में अच्छी “प्रकार 
प्रचलित थी। भारत में लोग समय-समय पर त्यौहार मनाया' कंरते 
थे। वर्ष में एक बार राजसभा में उत्सव मनाया जाता था। परन्तु 
सर्वसाधारण के लिए उसमें सम्मिलित होना अनिवाय म था। अशोक 
के लेखों में भी ऐसे उत्सवों का वर्णन पाया जाता हैँ । यूनानी छोगों 
के कथनानुसार समाज में मनुष्यों का वस्त्र तथा भोजन समय तथा 
पद के अनुसार परिवर्तित होता रहता था। भारतीय नर-तारी 
आभूषणग्रिय थे तथा कामदारः वस्त्र पहनने. में आनन्द मानते थे। 


फूल का सदा उपयोग किया ज़ाता था। भौकर छत्र 'लिएः स्वामी 


के पीछे चला करता था | स्ट वो ने भी ऐसा ही वर्णन किया हे । 'भार- 
तीथ कला में आक्ृतियों को देखा' जाय तो उसी प्रेकार के वस्त्राभूषण 
दिखलाई पड़ते हँ। उनके कयनानसार भारत में ऊँचे विचार तथा 
साधारण जीवन! (-छॉका॥ #एांजहु ॥०वे प88 ऐशंणरंण2 ) ही 
सवंत्र दिखलाई पड़ता था। 

यनानी लोगों ने भारत की आथिक अबवस्था का भी वर्णन किया 
हैं। कारोबार में--जेसा उनका मत हे--भारत के- लोग कम निपुण 
न-थे । सबसे प्रधान बात यह थी कि भारतवर्ष अपने में स्वतः सन्तुष्ट 
था। सब प्रकार की. आवश्यक चींजें -पेदा की जाती तथा प्रयोग 
में लायी जाती थीं-। यद्यपि खेती का विस्तृत विवरण 'यूचानी- इलि- 
हासकारों ने नहीं किया है, तथापि आथिक जीवन में भारंतीय परि- 
श्रम से अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति कर-लेते थे। जनता में कुछ ऐसे - 
लोग- अवश्य थे- जो धन लगाकर बड़े व्यापार को खड़ा करते और 
सिक्‍कों के प्रचलन: से आवश्यक सामग्री खरीद -लेले थे | रुपया 
उधार देने की प्रथा थी। ईसा पूर्व सदियों में भारत में धन का प्रयोग 
किया-जाता था। पैदावार, प्रयोग, बँटवारा और धन का रद्दोबदल 
सदा हुआ करता था। खेती का वर्णन अच्छे ढंग से किया-गया हैँ + 
मेगस्थनीज ने म्रम से- लिख दिया कि ,जमीत राजा-की: थी और 
किप्तान पैदावार का एक चौथाई मालिक को दिया करता था। 'सट्रेवो: 
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ने खेत में दो फसलों के विषय में अन्न के नाम तक उल्लेख किये हें 
जमीन की उपज अच्छी थी। सब॑ लोगों ने लिखा है कि मिंट॒टी तो 
उवरा थी ही, परन्तु नदी के कारंण पंदांवार अधिके हुआ करती थी। 
यद्यपि अधिक जन॑ंता खेंती में व्यस्त रहती; परन्तु कारोबार को 
लोगों ने भुला न दिया था | आवश्यक चीजें पैदां की जाती थीं | सोना, 
चांदी, लोहां आदि धातु खान से निकाली जाती थीं। सांसारिक बातों 
के विवरण पर यदि ध्यान दिया जाय तो मालम होंगा कि यूनान॑ के 
सारे यात्रियों तथा इतिहासज्ञों ने एक-सा वर्णन नहीं किया है। परन्तु 
धामिक तथा दांशनिक मामलों में संब एक ही मत हैं। धर्म में अंन्ध 


विश्वास का नाम तेक न था। मेगस्थनीज ने लिखा हैं कि भारत 


के वेदान्ती संसार में एकमात्र संत्य “ब्रह्म” को मानते थे। संसार 
माया हूं, उसे मगतंष्णा कहा गैया है| देवताओं के बारे में यनानियों 
का कोई विशेष विवरण नहीं मिलता । उन छोगों ने हिन्दू, जन 
तथा बौद्ध में अन्तर न पाया | एरियन आदि ने साधुओं का वर्णन 
किया हे जिसमें कुछ हठयोग के उपासक थे। कमंवाद तर्था आवा- 
गम्नन के दाशेनिक सिद्धान्तों को लोग मानते थे। तीर्थयात्रा का महत्व 
समभका जाता था। ब्रह्मचारियों की शिक्षा का उचित प्रबन्ध था। 
यूनानी लोगों ने भारत के नगरों का भी वर्गन किये है। पाटलिपुत्र 
का वर्गन विशेष रूप से मिलता है। यंहां राजकीय मंहल सुन्दर 
नक्‍्काशीदार लकड़ी के बने थे। अन्य-अन्य धातुओं की बंस्तुओं 
पर भी कारीगरी के काम उल्लिखित मिलते हें। इससे यंहू स्पेष्ट 
ज्ञात होता हे कि भारतीय कला ग्रींक-कल के: प्रभाव से बची रही। 


येहाँ प्राचीनकाल से ही अपनी कला थी. जिसका विकास धीरे-धीरे 


होता रहा। 

.  यनानी एतिहांसिकों की तरह एशिया के पूर्वी भाग से भी 
यात्री भारतत॑-भ्रंमंग के लिएं आतें रहें । इंसा की चौथी शताब्दी में 
चौंनी फाहियांन भी यहां आंया। हिन्दुस्तान में गान्धार, तक्षशिला, 
। चेशांवर, पटलियुत्र, काशी, अंग होते ताम्रेलिप्ति गया। वहां से 
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जहाज पर बेठकर हछका द्वीप होते अपने देश को वापस चला गया । 
उसके कथनतानुसार अधिकतर जनता बोद्ध-धर्म को माननेवाली थी॥। 
मध्यदेश का जलवायु अत्यन्त स्वास्थ्यवद्धक था। जनता का प्रधान 
प्रेशा कृषि था। उनके चलने-फिरने में कोई बाधा न थी।' राज- 
शासन आदर्श तौर पर चलता था। राज्य में दण्डविधान का नाम 
न था, शारीरिक दण्ड नहीं दिया जाता था. तथा अपराधी 
कम संख्या में मिलते थे। मनुष्य किसी जीवधारी की हत्या न करेता 
था। शराब पीना, लहसुन-पियाजः खाना बुरा समझा जाता था। 
चाण्डाल इससे अलग थे । खुल बाजार में शराब की दूकानें न थीं । 
उस समथ बाजार में कौड़ियों का भी प्रयोग किया जाता था। इसका 
यूह अर्थ न सममकना ,चाहिए कि फाहियान के समय में भारत में 
सिक्‍कों का प्रच्रार न था। उसके समय में पाटलिपुत्र में गृप्तनरंश 
शासन करते थे। उनका समय इतिहास में 'स्वर्णयुग' के नाम से 
प्रसिद्ध हैं । अतएवं वह समय सूख तथा सम्पत्ति का खजाना था.। 
कोशल, कपि्लवस्तु तथा वेशाली में स्वतंत्र शासक राज्य करते थे। 
लोग सुखी तथा वंभवपूर्ण थे। बौद्ध-धर्म का प्रचार था। विहार 
तथा मठ स्वत्र वर्तमान थे जिनमें नाना प्रकार से उत्सव मनाए 
जाते थे। पाटलिपुत्र में धर्माथं औषधालय का सुन्दर वर्णन फाहियान 
ने किया हे । अत्येक रोग के सेगी दूर-दूर देशों से, यहां आया करते 
थें। रोग से मुक्त होकर सब लोग अपने-अपने देश को वापस जातें 
_ थे। जनता में स्वतंत्र रूप से कार्य करमे का चलन था। जहां-जहां 
फाहियान गया, वहां किसी प्रकार के डाक या चोर उसे न मिले । 
शान्ति के वातावरण में अपना समय बिताकर वह स्वदेश को 
लोटा । 

- उसके बाद उसी देश से छूठीं सदी में ह्वेनसांग नाम का यात्री 
भारत आया । सबसे बड़ी बात जो फाहियान तथा ह॒वेनसांग के विवरण 
में विभिन्नता पैदा करती है, वह भारत की धार्मिक अवस्था है। जिन 
स्थानों पर फाहियान ने बौद्ध-धर्म की प्रधातता पायी, संघाराम्त व 
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ने खेत में दो फसलों के विषय में अन्न के नाम तक उल्लेख किये हैं। 
जमीन' की उपज अच्छी थी। सब॑ छोगों ने लिखा है कि मिंटटी तो 
उ्वेरा थी ही, परन्तु नदी के कारण पैदांवार अधिक हुआ करती थी । 
यद्यपि अधिक जनता खेंती में व्यस्त रहती; परन्तु कारोबार को 
लोगों ने भला न दिया था| आवश्यक चीजें पैदां की जाती थीं। सोना, 
चांदी, लोहा आदि धातु खान से निकाली जाती थीं। सांसारिक बातों 
के विवरण पर यदि ध्यान दिया जाय तो मालंम होगा कि यूनान॑ के 
सारे यात्रियों तया इतिहासनज्ञों ने एक-सा वर्णन नहीं किया है । परन्तु 
धामिक तया दांशनिक मामलों में संब एंक ही मतं हैं। धर्म में अंन्ध 
विश्वास का नाम तक न था। मेंगस्थनीज ने लिखा हैँ कि भारत 
के वेदान्ती संसार में एकमात्र संत्य “ब्रह्म” को मानते थे। संसार 
मांया हे, उसे मृगतृष्णा कहा गैंथा हे । देवताओं के बारे में यूनानियों 
का कोई विशेष विवरण नहीं मिलता । उन छोगीं ने हिन्दू, जेन 
तथा बौद्ध में अन्तर न पाया। एरियन आदि ने साधुओं का वर्णन 
किया हे जिसमें कुछ हुठयोग के उपासक थे। कमंवाद तथा आवा- 
गमन के दाशंनिक सिद्धान्तों को लोंग मानंते थे। ती्थ॑यात्रा का महत्व 
समभा जाता था। ब्रह्मचारियों की शिक्षा का उचित प्रबन्ध था। 
यूनानी लोगों ने भारत के नगरों कां भी वर्गन किया है। पाटलियूत्र 
का वर्णन विशेष,रूप से मिलता हैँ। यंहां राजकीय मंहल सुन्दर 
नकक्‍्काशीदार लकड़ी के बने थे। अन्य-अन्य धातुओं की बवंस्तुओं 
पर भी कारीगरी के काम उल्लिखित मिलते हें। इससे यह स्पेष्ट 
ज्ञात होता है कि भारतीय कला ग्रीक-कल्यं के: प्रभाव से बंची रही। 
येहां प्राचीनका।ल से ही अपनी कंछा थी जिसका विकास धीरे-धीरे 
होता रहा। 

' : यूनानी ऐतिहांसिकों की तरह' एशिया के पूर्वी भाग से भी 
यात्री भारत॑ं-भ्रमण के लिए आतें रहे। इंसा की चौथी शताब्दी में 
चीनी फाहियांन भी यहां आंया। हिन्दुस्तान' में गान्धार, तक्षशिला, 
_ चेशावर, पाटलिपुत्र, काशी, अंग होते ताम्रेलिप्ति गया। वहां से 
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। 
जहाज पर बंठकर हलका द्वीप होते अपने देश को वापस चला गया। 
उसके कथनानुसार अधिकतर जनता बौद्ध-धर्म को माननेवाली थी॥। 
मधव्यदेश का जलवायु अत्यन्त स्वास्थ्यवद्धक था। जनता का प्रधान 
पेशा कृषि था। उनके चलने-फिरने में कोई बाधा न थी।' राज- 
शासन आदर्श तौर पर चलता था। राज्य में दण्डविधान का नाम 
न था, शारीरिक दण्ड' नहीं 'दिया जाता था: तथा अपराधी 
कम संख्या में मिलते थे। मनुष्य किसी जीवधारी की हत्या न करता 
था। शराब पीना, लहसुन-पियाज खाना बुरा समभा जाता था। 
चाण्डाल इससे अलग थे । खुले बाजार में शराब की दूकानें न थीं । 
उस समय बाजार में कौड़ियों का भी प्रयोग किया जाता था। इसका 
यह अर्थ न समझना ,चाहिए कि फाहियान के समय में भारत में 
सिक्‍कों का प्रच्चार न था। उसके समय में पाटलिपुत्र में गुप्तनरेश 
शासन करते थे। उनका समय इतिहास में 'स्वर्णयुग' के नाम से 
प्रसिद्ध हैं। अतएब वह समय सुख तथा सम्पत्ति का खजाना था.। 
कोशल, कपिलवस्तु तथा वेशाली में स्वतंत्र शासक राज्य करते थे। 
लोग सुखी तथा वेभवपूर्ण थे। बौद्ध-धर्म का प्रचार था। विहार 
तथा मठ सव्वेत्र वर्तमान थे जिनमें नाना प्रकार से उत्सव मनाए 
जाते थे। पाटलिपुत्र में धर्माथ औषधालय का सुन्दर वर्णन फाहियान 
ने किया है अत्येक रोग के सेगी दूर-दूर देशों से यहां आया करते 
थे। रोग से मुक्त होकर सब लोग अपने-अपने देश को वापस जाते 
थे। जनता में स्वतंत्र रूप से कार्य करने का चलन था । जहां-जहां 
फाहियान गया, वहां किसी प्रकार के डाक या चोर उसे न मिले । 
शान्ति के वातावरण में अपना समय बिताकर वह स्वदेश को 
लोटा । 

- उसके बाद उसी देश से छठीं सदी में हवेनसांग नाम का यात्री 
भारत आया | सबसे बड़ी बात जो फाहियान तथा ह॒वेनसांग के विवरण 
में विभिन्नता पैदा करती है, वह भारत की धार्मिक अवस्था है । जिन 
स्थानों पर. फाहियान ने बौद्ध-धर्म की प्रधाततता पायी, संघारास वः 


का 


डर 


१८४ भारतीय गौरव 


मठ भरे थे, वहां ह्वेनसांग ने ब्राह्म ण-धर्म का उदय पाया । मठ आदि 
लुप्त हो गए थे | उनके स्थान पर मन्दिर बनने लगे थे। गान्धार देश 
में मन्दिर ही मन्दिर दिखलाई पड़ते थे। उप्तके संमय॑ में मालवा मैं 
विक्रमादित्य नाम का एक दाक्तिशाली राजां था। बह ब्राह्मण- 
धर्म का माननेवाला था। उसी समय बसुबन्धु नामक एक प्रसिद्ध 
विद्वान थे । ह्वेनसांग स्थल'क मार्ग से आया, अत: उसने काब॒ल 
सिन्ध तथा कश्मीर का सुन्दर वर्गत किया हैं। उसके वर्णन के मुता- 
बिक मार्ग में स्थित मथरा का शहर सेकड़ों मील लम्बा तथा कंईं 
मीछ चौड़ा था; जमीन उपजाऊ थी ; लोगों के स्वभाव कोमल थें। 
वें स्वयं पढ़े-लिखे थे और विद्वानों का आदर करते थे । वे पुष्प तथा 
धूप से पूजा किया करते थे। गंगा-यमुना के दोआब की हजारों मील , 
भभि हरी-भरी थी। यात्री गंगा को देखकर स्तब्ध हो जाते थे।।. थ॑ 
हरिद्वार गंगा का द्वार माना जाता था। यहां अनेक हिन्दू मन्दिर 
थे और लोग तीथथे-यात्रा करने आया करते थे । कान्यकुब्ज नगर 
सें ऊँवी-ऊँची अद्वालिकाएं वर्तमान थीं। नदी, तालाब तथा सुन्दर 
पुष्प-चाटिका नगर की शोभा बढ़ाते थे। जनता सुख तंथा सन्‍्तोष के 
साथ. समय बिताती थी।' जलवायु अनुकूल था। पुष्प तथा फल 
अनगिनत मात्रा में पंदा होते रहे। लोग चमकते हुए आभूषण 
पहनने के पक्ष में थे। बोद्ध तया हिन्दू धर्म का समान रूप से 
. झम्मात किया. जाता था। उप्तने वर्गन किंथा है. कि -कान्यकुब्ज 
. कन्नौज) का राज। (हष॑वद्धंन). बोद्ध-बर्म' की ओर भुंको था । 
' उसने पशु-हत्या की मनाही कर दी। स्तूप तथा ओऔषधांलय .बंने- 
बाये। राजमार्ग तेयार कराया' तथा" प्रत्येक. पांचवें बंष एक धौमिव 
सभा बुलाया करता था। जो कुछ उसके पास रहता, सब कुछ 
दान में दे देता। प्रत्येक प्रकार के श्रमण तया ब्राह्मण वहां एकंत्रित 
: होते थे। यद्यपि यह धार्भिक़ सभा थी, पर राजाज्ञा के कारंण विशांल 
रूप धारण कर लेती । जो कोई अतिश्रि आता, सभी को. भीजन 
दिया जाता था। विद्वान्‌ दूर-दूर से राजा हथ॑वद्धंत की. उस. सभां-में 
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आयां करते थे। कुछ समंय॑ के बांद विद्वन्मण्डली एंकत्रित होकर 
शास्त्रीय बांतों पर वांद-विवांद किया करंतीं थी। उंसके देखने -से 
भारत के वेभव के अनुमान किया जा सकता था। अनेक छोटे नरेश 
हमें की संरक्षकंता में शांसन करते थे। बौद्ध-धर्म में मूंत्तिपूंजा की 
भावना आ गयी थी। बुद्ध की प्रतिमा को पूजा की जाती थी। इस 
प्रकार का उत्सव प्रयाग में मताया जाता थां। इतना होंनें पर भी 
कंट्र हिन्दू लोगों का ही बोलबाला था। प्रयांग में अक्षेयव्ट का 
भी वर्गन ह्वेनसांग ने किया है। काशी हिन्दू-इेवताओं के मन्दिंरों 
भरा था तया हजारों की संख्या में देवालय वर्तमान थे। 

अनेक स्थानों का वर्णन करते हुए ह॒वेनसांग ने नाल्‍रूुंदा महा- 
. विहार का वर्गन किया हैं, जहां हजारों की संख्या में विद्यार्थी विद्या- 
'. भ्यास करते थे। विहार के करीब नालंदा विश्वविद्यालय स्थित 
था । पूर्वी भाग में बौद्ध-धर्म का हक्वास तथा हिन्दू धर्म का उत्थान 
हो रहा था। वह भाग स्वतंत्र रियासतों में बँटा हुआ था, जहां के 
राजा प्राचीन ढंग से शासन करते थे। जनता में आचरणवाल,” लम्बे 
कद, वीयेबान, शर-वीर योद्धा भरे पड़े थे। ह॒वेनसांग दक्षिणी भाग 
में भी आन्ध्र तथा उज्जन की ओर गया थां। वहां हिन्दू धर्म प्रधान 
रूप में था। उबरा भूमि, सुफला तथा जंगल-प्रधान देश था। लोग 
विद्वान थे। क्षत्रिय राजा था। प्रजा राजा की आज्ञा का पालन करती 
थी। चार भागों में शासन विभाजित था। सबके पास अपना साधन 
रहता और सब सुखपू्वक जीवन बिताया करते थे। भारत के 
परिचिमी भाग में भ्रमण करता हुआ ह॒वेनसांग चीन को लोट गया-था । 

उपयुक्त पृष्ठों के विवरण के बाद कुछ कहना शेष नहीं रह 
जाता। भारत ऐसे देश में सदा यात्री आते रहे ओर रहेंगे । प्राचीन 

समय में विदेशी यात्रियों के वर्णन से भारत के महत्व का कुछ ' 

. अनमान किया जा सकता है। 

मध्ययुग तक चीनी लोगों का तांता लगा रहा॥ परन्तु उनके 
बाद भी अरबवालों ने भारत के सम्बन्ध में काफी लिखा हैं। ९वीं 
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